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E përkthyesit 
Prezantimi 


“Ne jemi brezi pa lidhje dhe pa thellësi. Jonë 

thellësia është humnera. Jemi brezi pa lumturi, 

pa shtëpi dhe pa valediksione... Kështu jemi ne 

brez pa Zot, sepse ne jemi brezi pa lidhje, pa të kaluar, pa identitet. 


t VVolfgang Borchert 


Megjithëse Borchert i shkroi ato rreshta menjëherë pas fundit të Botës 
Lufta e Dytë, rrënjët e saj shkojnë shumë më larg. Tashmë në vitin 1918, Osvvald 
Speng-ler po botonte dy vëllimet e Rënia e Perëndimit. Është në 
ajo atmosferë që duhet kuptuar arsyeja e ekzistencës së Imperializmit Pagan të 
Julius Evolës. Është puna e një të riu që shikon 
humnerë, në kërkim të lidhjeve, një të kaluare dhe një identiteti. Duke parë prapa, më i vjetër 
Evola njohu kufizimet e punës. Ai e përshkroi kështu: 


“Pa dyshim që Imperializmi Pagan kombinoi një impuls radikal, 
e shprehur me terma të dhunshëm, me teprim rinor, mungesë 
sensibiliteti politik dhe një mosvetëdije utopike për kushtet aktuale.' 


t Rruga e Cinabarit 


Para publikimit të Imperializmit Pagan, Evola ishte në të vërtetë 
më shumë të interesuar për tema filozofike dhe shpirtërore. Meqenëse idealizmi 
filozofik ishte dominues në Itali në atë kohë - Giovanni Gentile dhe 
Benedetto Croce ishin mendimtarë të klasit botëror - Evola mësoi gjermanisht në 
për të studiuar filozofët e mëdhenj idealistë gjermanë të shekullit të 18-të dhe 
shekulli i 19-të. Ai gjithashtu angazhoi filozofinë orientale, veçanërisht 
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Tao Te Chingi Lao Tze-së si dhe Tantra Yoga siç shpjegohet nga 
Shkrimtari britanik John VVoodroffe. 

Edhe pse Evola është ndoshta më e njohur sot për gjoja ekstreme 
pikëpamjet politike, ato në fakt përbënin një pjesë të vogël të interesave të tij. Ai 
sigurisht nuk ishte aktivist politik, duke refuzuar të angazhohej ndaj ndonjë partie politike 
ose lëvizje. Megjithatë, librat e tij mbi Budizmin, Tantra Jogën, Hermetizmin, Taoizmin, 
Seksualitetin, e kështu me radhë, do të kenë rëndësi të qëndrueshme, më shumë se 
komentin e tij politik apo social. Ndërsa Benito Musolini po përpiqej 
për të gjetur disa akomodim me Kishën Katolike, Evola, në 
nga ana tjetër, po kërkonte identitetin e Italisë në paganitetin e Perandorisë së 
lashtë Romake. Ky ishte motivi i këtij libri. Në retrospektivë, titulli është mashtrues, 
dhe Evola më vonë sugjeroi një më të saktë 
titulli do të ishte 'Tradicionaliteti Romak' dhe jo 'Imperializmi Pagan'. 


Libri u botua fillimisht në dy botime. Në vitin 1928, 
u botua botimi italian. Kishte ndikim minimal te fashist 
lëvizje, kështu që Evola mbeti një figurë mjaft margjinale. Meqenëse ai botim 
ishte një citim specifik për situatën në Itali në atë kohë, me referenca për 
gazetarët e harruar prej kohësh, sot ka një interes të kufizuar. 

Megjithatë, një botim i dytë, shumë i rishikuar, u përgatit për botim në 
Gjermani në vitin 1933 me titullin Heidnischer Imperialismus. 
Ai edicion arriti një sukses të vogël në Gjermani, ku ishte Evola 
gabimisht shihet si udhëheqës i një rryme domethënëse brenda fashizmit. 
Pikëpamjet e tij u përafruan me 'Revolucionin Konservator' të motivuar nga 
Moeller van den Bruck. Meqenëse Evola mori pjesë në përkthimin në 
gjermanisht, çdo paqartësi në tekstin italian e kam zgjidhur duke iu referuar 
tek ai botim. 

Botimi gjerman u botua para nacionalsocialistëve 
erdhi në pushtet, ndaj nuk mund të lexohet si tekst protonazist. Mjaft të 
përkundrazi, pasi Evola ishte kundër determinizmit biologjik të 
Nacional Socialistët. Megjithatë, libri u prit më mirë në Gjermani sesa në ltali. 


Disa nocione duhej të zbuteshin për një audiencë gjermane. Për shembull, 
kritikat e ashpra të Evolës ndaj protestantizmit do të kishin qenë jashtë 
vend. Më pas, atij iu desh të bashkonte idealin e kthimit në Romanitet me 
Tradita nordike-gjermanike. Kështu, ai theksoi 'dy' shqiponjat: të 
romak dhe gjerman. Janë tre tema kryesore që do të tingëllojnë me një audiencë 
gjermane: Gibelizmi, Nietzsche dhe hierarkia. 
Gibelizmi ishte ideja se shteti është suprem dhe Kisha është 
të nënshtruar ndaj tij. Ndryshe nga katolicizmi romak, i cili i përket Kishës 
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si suprem, luteranizmi mbante të kundërtën. Kritika e Niçes ndaj Perëndimit ishte 
mjaft ndikuese në atë kohë. Dhe ideali i hierarkisë gjeti një shtëpi në mentalitetin 
prusian. 


Ekumeni dhe Mesjeta 


Perandoria Romake përfaqësonte Ekumenin, ose Botën e qytetëruar. Ai nuk 
përfshinte të gjithë Evropën, por përfshinte zona të njohura tani si Turqia, Lindja e 
Mesme dhe Afrika e Veriut. Prandaj, aleati tradicional romak nuk ishte 
bashkëekstensiv me Evropën. Sidoqoftë, Evola ishte i interesuar të bashkonte 
traditat nordike dhe romake. Për këtë, atij iu desh t'i drejtohej Mesjetës, të cilën ai 
e quajti të fundit nga qytetërimet e mëdha ariane, duke ndjekur qytetërimet Vedike, 
Persiane dhe Romake. Pastaj ai mund të fliste për një identitet evropian, ose të 
paktën për aq sa ai përfshinte Evropën Veriore dhe Perëndimore. 


Evola më pas e dalloi katolicizmin nga krishterimi i vërtetë, pasi, pretendonte 
ai, i pari ruante ende elemente thelbësisht romake. 
Në një intervistë në vitin 1967, Evola tha: 


“Duke folur për krishterimin, kam përdorur shpesh shprehjen “feja që 
doli të mbizotërojë në Perëndim”. Në fakt, mrekullia më e madhe e 
krishterimit po arrinte të afirmohej në mesin e popujve evropianë, edhe 
duke marrë parasysh dekadencën në të cilën ishin zhytur traditat e 
shumta të këtyre popujve. 

Megjithatë, nuk duhet të harrojmë rastet në të cilat kristianizimi i 
Perëndimit ishte vetëm sipërfaqësor. Përveç kësaj, nëse krishterimi ka 
ndryshuar, pa dyshim, disa vlera evropiane, ka edhe situata ku këto 
vlera janë ringjallur nga krishterimi, duke korrigjuar dhe modifikuar 
vetveten. Përndryshe, katolicizmi do të ishte i pakonceptueshëm në 
aspektet e tij të ndryshme “romake”. Në të njëjtën mënyrë, një pjesë e 
qytetërimit mesjetar do të ishte e pakonceptueshme, pa fenomene të 
tilla si shfaqja e urdhrave të mëdhenj të kalorësisë, tomizmi, njëfarë 
misticizmi i një niveli të lartë (p.sh. Meister Eckhart) fryma e kryqëzatave, 
etj.' 


Edhe pse ajo kohë konsiderohet 'Epoka e Besimit', ato elemente 'romake' 
janë braktisur, ose sigurisht janë ç'theksuar, në ditët tona. 
Kryqëzatat janë një siklet, urdhrat e kalorësisë shpërthehen, tomizmi nuk është 
më dominues dhe mistikët gjermanë janë objekt i 
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studim dhe jo personazhe që duhen ndjekur. 'et cetera' do të përfshinte, 
për shembull, Danten dhe sistemin feudal. Ai gjithashtu përfshin sistemin 
e Gulild-it si një alternativë ndaj komunizmit dhe kapitalizmit. 


Njeriu Absolut dhe Gibellines 


Natyrisht, 'et cetera' i fundit është Perandori i Shenjtë Romak. 
Perandori dhe Papa ishin shpesh në mosmarrëveshje mbi dominimin 
politik. Gibellines mbështetën të parët dhe Guelphs të dytët, kështu që 
ata shpesh ishin në luftë me njëri-tjetrin. Megjithëse Rene Guenon dhe 
Ananda Coomarasvvamy pretenduan se autoriteti shpirtëror duhet të ketë 
përparësi ndaj pushtetit politik, Evola pohoi të kundërtën. Kjo ishte në 
përputhje me idealin e Perandorit të lashtë Romak, i cili konsiderohej një 
zot. Të gjitha kombet e Perandorisë ishin të organizuara në mënyrë 
hierarkike me Perandorin në kulm. 

Për Evolën, duke ndjekur paganët e lashtë, Perandori u bë, ose ishte 
në rrugën për t'u bërë, njeriu Absolut. Ndryshe nga krishterimi në të cilin 
Zoti u bë njeri, njeriu Absolut bëhet zot. Kjo bëhet duke kapërcyer gjendjen 
njerëzore, duke qenë përtej 'të mirës dhe të keqes”. Sii tillë, ai vendos 
ligjin. FIËsnikëria dhe nënshtetasit e tij e njohin këtë, ndaj i binden lirisht atij. 


Në Institutin e Ligjit Biblik, Rousas Rushdoony përshkruan perëndinë 
e lashtë pagane: 


Dihet shumë më tepër për konceptin e mbretërimit hyjnor, mbreti 
si zot dhe perëndia si mbret, si lidhja hyjnore-njerëzore midis 
qiellit dhe tokës. Zoti-mbreti përfaqësonte njeriun në një shkallë 
më të lartë, njeriu u ngjit dhe adhurimi i një perëndie të tillë ... 
ishte pohimi i vazhdimësisë së qiellit dhe tokës. Ishte besimi se 
e gjithë qenia ishte një qenie, dhe për këtë arsye zoti ishte një 
njeri i ngjitur në atë shkallë të qenies. Fuqia e manifestuar në 
rendin politik ishte kështu një manifestim i kapjes dhe kapjes 
së fuqisë hyjnore. Ai përfaqësonte triumfin e një njeriu dhe të 
popullit të tij. Pra, adhurimi moloch ishte një fe politike... 
Adhurimi moloch ishte pra adhurim shtetëror. 

Shteti ishte rendi i vërtetë dhe i fundit, dhe feja ishte një 
departament i pasurisë. Shteti pretendonte juridiksion të plotë 
mbi njeriun: prandaj kishte të drejtë për sakrificë totale.' 
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Politika Racore 


Pozicioni i Evolës nuk është racor, siç kuptohet sot. Edhe pse 
raca është pjesë e qenies së njeriut, nuk e përcakton atë. Evola shkruan: 


“Nuk duhet të harrojmë se të flasësh për gjak në rastin e një njeriu nuk 
është e njëjta gjë si të flasësh për të në rastin e një kafshe. 

Nëse me gjak nënkuptohet trashëgimia biologjike e një race, atëherë 
në kafshë raca është gjithçka, ndërsa tek njeriu është vetëm një pjesë. 
Gabimi i disa fanatikëve të racës që mendojnë se riintegrimi i një race 
në unitetin e saj etnik nënkupton ipso facto rilindjen e një populli, jeton 
pikërisht këtu: ata e konsiderojnë njeriun sikur mund të konsiderohet si 
kuaj, mace apo qen i një “racë e pastër”. Ruajtja ose rivendosja e 
pastërtisë së racës në kuptimin më të ngushtë, mund të jetë gjithçka 
te një kafshë, por jo te njeriu - te njeriu i llojit superior: edhe për njeriun, 
mund të përbëjë një kusht që mund të jetë i nevojshëm sipas disa 
aspekte, në asnjë rast nuk mjafton, pasi faktori racor nuk është i vetmi 
që e përcakton njeriun.' 


Evola nuk ishte i shqetësuar me idenë e një 'race të bardhë'. Në Evropë, në 
atë kohë, raca nordike, raca mesdhetare, raca sllave e kështu me radhë, 
konsideroheshin si raca të veçanta. Për më tepër, një 'racë' u konsiderua në fund 
të fundit si një cilësi shpirtërore dhe vetëm përfaqësuesit më të lartë mund të 
thuhet se 'kanë garë”. Masat, nga ana tjetër, nuk kishin racë, dhe për këtë arsye 
ishin shumë të padallueshme nga njëra-tjetra. 


Prandaj, kategoritë e Evola duhet të riinterpretohen në aspektin psikologjik 
ose shpirtëror. Për shembull, ai pretendon se është 'anti-Evropë, anti-semitist, 
anti-krishterim'. Edhe pse vetëm termi i mesëm është fyes, të tre termat në fakt 
nuk u referohen popujve të veçantë historikë. Në skemën e Evolës ato janë fjalë 
kodike, ose kategori mitike, për disa prirje negative që ai pretendon se janë pjesë 
e historisë evropiane. Parathënia e botimit italian thotë se këto prirje në fakt i 
referohen përkatësisht 'Evropës borgjeze dhe kozmopolitane', 'revolucionizmit 
sekularizues' dhe 'komunizmit dhe socializmit'. Këtu shohim se Evola i referohet 
degjenerimit të Evropës, Judaizmit dhe Krishterimit. Është e qartë se qëllimi i tij 
ishte rigjenerimi shpirtëror i Evropës dhe pikëpamjet e tij mbi të ashtuquajturin 
krishterim mesjetar u përshkruan më lart. Në mënyrë të ngjashme, në lidhje me 
judaizmin, ai 
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e pa idenë e kthimit të 'Mesias”' si ekuivalente me kthimin në një 'Epokë 
të Artë”. 


Sa i përket judaizmit, nuk është ideja e lashtë hebraike, 
mesianike, por degjenerimi dhe materializimi që është pika e 
vërtetë qendrore e forcave subversive të kthyera në shkatërrimin 
përfundimtar të qytetërimit tonë dhe në një sundim satanik mbi 

të gjitha forcat e tokës. . Në formën e saj origjinale të shenjtë, 
para periudhës së profetëve (që tregoi rënien e parë mistike 

dhe demokratike të traditës së lashtë të Izraelit), ideja e mesias 
kishte shumë tipare të përbashkëta me konceptet dhe idealet 

e njohura të qytetërimeve në thelb ariane, nga të cilat , për më 
tepër hebrenjtë më shumë se një herë huazuan shumë elementë.' 


- Julius Evola, Transformazione del Regnum 
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Ne antievropianët 


Dekadenca Evropiane 


'Qytetërimi' aktual i Perëndimit pret një rritje të konsiderueshme. 
heaval, pa të cilin është i dënuar të shembet herët a vonë. 
Ajo ka realizuar çoroditjen më të plotë të çdo rregulli racional të gjërave. 


Nuk ka më frymë, as liri, as dritë në sferën e lëndës, të arit, të makinës, 
të numrit. 

Perëndimi e ka humbur kuptimin e komandimit dhe bindjes. 

Ka humbur kuptimin e Veprimit dhe të Soditjes. 

Ka humbur kuptimin e hierarkisë, të fuqisë shpirtërore, të njeriut- 
perëndive. 

Ajo nuk e njeh më natyrën. Kjo nuk është më, për njeriun perëndimor, a 
trup i gjallë i përbërë nga simbole, perëndi dhe akte rituale - një kozmos i shkëlqyer, 
në të cilin njeriu lëviz lirshëm, si 'një mbretëri brenda një mbretërie”: ai 
përkundrazi është përkeqësuar në një eksterioritet të errët dhe fatal, misterin 
e të cilit shkencat profane përpiqen ta shpërfillin me ligje të vogla dhe të vogla. 
hipoteza. 

Perëndimi nuk e njeh më Urtësinë: nuk e njeh më heshtjen madhështore 
të atyre që e kanë zotëruar veten, qetësinë e ndritshme të 
Shikuesit, realiteti i mrekullueshëm 'diellor' i atyre tek të cilët ideja është bërë 
gjaku, jeta dhe fuqia. Mençuria është zëvendësuar nga retorika e Tfilozofisë' 
dhe 'kulturës', sfera e profesorëve, gazetarëve, 
dhe sportistët - skema, programi, manifesti. Ka qene 
zëvendësuar nga kontaminimi sentimental, fetar, humanitar dhe 
raca e qeseve të erës që ngecin dhe nxitojnë marrëzisht duke lartësuar 
'ardhjen' dhe 'praktikën', sepse heshtja dhe soditja trembin 
ato. 

Perëndimi nuk e njeh më shtetin: shtetin trim, impe-rium, si sintezë e 
spiritualitetit dhe mbretërisë, si një rrugë drejt 'super 
botë”, siç njihet nga qytetërimet e mëdha të lashta - nga Kina në 
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Egjipti, nga Persia në Romë dhe në Perandorinë e Shenjtë Romake të kombit 
gjerman - është zhytur në mjerimin borgjez të një besimi skllevërsh dhe tregtarësh 
me rrota. 

Çfarë mund të jetë lufta, lufta e vullnetshme në vetvete, si një vlerë 
superiore si ndaj fitores dhe humbjes, si ajo rrugë e shenjtë drejt realizimit 
shpirtëror - për të cilin shtëpia qiellore e Odinit, Valhalla, është privilegj i heronjve 
të rënë në fushën e betejës: për të cilët në Islam, 'lufta e shenjtë”, xhihadi, është 
sinonim i rrugës së Zotit': për të cilët në Indinë ariane, luftëtari shfaqet krah për 
krah me asketët dhe, në antikitetin klasik, mors trumphalis konceptohet si fitore 
mbi vdekjen - këta 'aktivistë' të frikshëm evropianë nuk e dinë më se çfarë është 
një luftë e tillë. Ata nuk njohin më luftëtarë por vetëm ushtarë, për ta mjafton një 
grindje për t'i terrorizuar dhe për t'i detyruar të kthehen në retorikën e humanizmit, 
pacifizmit dhe sentimentalizmit. 

Evropa ka humbur thjeshtësinë e saj, ka humbur qendrën e saj, ka humbur 
jetën. E keqja demokratike dhe helmi semitik e gërryejnë atë në të gjitha rrënjët 
e saj - deri te ligjet, shkencat dhe mendimet spekulative të saj. Sa për liderët - 
ata persona që shkëlqejnë, jo përmes dhunës, as përmes lakmisë për fitim, as 
përmes aftësisë së tyre si shfrytëzues të skllevërve, por përkundrazi përmes 
cilësive të palëkundura dhe transhendente të jetës - nuk ka asnjë. 

Evropa është një trup i madh anodin, i pushtuar dhe i copëtuar nga një ankth që 
askush nuk guxon ta shprehë, që ka flori për gjak, makina dhe fabrika për mish, 
gazeta për tru - një trup pa formë që lëkundet pa pushim, i shtyrë nga forca të 
errëta dhe të paparashikueshme. shtypni në mënyrë të pafalshme këdo që 
përpiqet ta kundërshtojë atë apo edhe thjesht të shmangë mekanizmin e tij. 


'Qytetërimi' shumë i lartësuar i Perëndimit ka mundur t'i bëjë të gjitha këto. 
Ky është rezultati i lavdëruar i besëtytnisë së 'Përparimit' - përtej imperialitetit 
romak, Greqisë Dorik dhe të gjitha formave të tjera shembullore të qytetërimeve 
të mëdha primordiale ariane. 

Dhe laku shtrëngohet çdo ditë rreth atyre që janë ende të aftë për neveri 
të madhe dhe rebelim të madh. 


Simboll ii 

A janë ende të mundura çlirimi dhe ripërtëritja në këtë botë në dydritën e 
saj” 

A ka ende forcë të mjaftueshme në Evropë për të qenë në gjendje të 
ndërgjegjësohet dhe vullneti për një detyrë të tillë 2 

Ne nuk jemi të mashtruar: vetëm pasi të kemi kuptuar përmasat e detyrës, 
do të jemi në gjendje të veprojmë. Realiteti kërcënues i një shkatërrues 
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procesi shpirtëror duhet të njihet. Rrënjët e saj datojnë pothuajse në 
terren i parahistorisë, fazat kulmore të së cilës përkojnë me ato 
të cilat njerëzit bashkëkohorë i lartësojnë si vlera thelbësore për qytetërimin, dhe 
ndikimet e të cilit tani shfaqen në të gjitha fushat e mendimit dhe 
veprim. 

Kjo nuk është çështje kompromisi apo përshtatjeje. Fuqia e 
nevojitet një mesjetë e re. Një ndryshim, si i brendshëm ashtu edhe i jashtëm, i 
kërkohet pastërti barbare. Filozofia, 'kultura', politika e përditshme: jo 
më shumë nga të gjitha këto. Nuk bëhet fjalë për të kaluar në anën tjetër të këtij shtrati 
të agonisë. Bëhet fjalë për t'u zgjuar më në fund dhe për të qëndruar në këmbë. 

Këtu dhe atje, burrat ekzistojnë ende, të ndërgjegjshëm për fisnikërinë e lashtë, të cilët 
tani, si individë, vini re shqetësimin e patolerueshëm dhe ndjeheni të shtyrë 
reagojnë, herë në një fushë kulturore, herë në një tjetër. Përpara 
është tepër vonë, rruga drejt majave duhet të rikthehet në ndërgjegjen e këtyre 
njerëzve të shpërndarë, përtej të gjitha kufijve dhe interesave private, të cilat aktualisht 
ua kalojnë fuqinë. Veprim i paepur 
duhet të sigurojnë që forca e tyre më e pastër të arrijë të zbulojë veten, si 
diçka e padukshme, gati për të copëtuar koren e ndyrë të retorikës, sentimentalizmit, 
moralizmit dhe fesë hipokrite me të cilën Perëndimi 
ka mbuluar dhe humanizuar gjithçka. Kushdo që depërton në tempull - edhe nëse 
është barbar - ka detyrën e padiskutueshme të dëbojë 
si korruptues të gjithë ata që në Evropën e 'civilizuar' krijuan monopolin e 
'Fryma', e mira dhe e keqja, shkenca dhe hyjnore, dhe e shfrytëzojnë atë, duke e 
deklaruar veten mbrojtës të tyre, ndërsa, në të vërtetë, ata e dinë vetëm çështjen dhe 
çfarë janë fjalët, frikën dhe bestytnitë e njerëzve. kanë su-pervendosur mbi materien. 


Për të gjitha këto, le t'i thuhet: 'Mjafti', që disa burra të kthehen 
shtigje të gjata, rreziqe të gjata, vështrime të gjata dhe heshtje afatgjatë: që të fryjë 
sërish era e detit të hapur - era 
të traditës fillestare nordike - dhe zgjojnë të fjeturit e Perëndimit. 
Anti-filozofi, antihumanitarizëm, anti-letërsi, anti-fe, 
kjo është premisa. 'Mjafti' duhet thënë për estetizma dhe idealizma: 'mjafti' për etjen 
e shpirtit që krijon për vete një semit 
Zoti të adhurojë dhe të lutet, mjaft nga 'nevoja' që lidh lypës-burra 
në lidhje të përbashkëta, për t'u dhënë atyre, në emër të varësisë reciproke, se 
karakter substancial që i mungon secilit prej tyre. 
Duhet të kalojmë mbi dhe përtej gjithë kësaj, me disa forca të pastra. 
Më pas, do t'u vihet një detyrë, e cila kapërcen 'politikën', e cila 
i kapërcen paragjykimet shoqërore dhe që shpërfill gjestet e bujshme 
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tur dhe tërheqje të gjerë sipërfaqësore, dhe që është e tillë që forca e fuqishme fizike 
mbi personat dhe gjërat nuk mund të jetë më e dobishme për asgjë. 


Në heshtje, përmes disiplinës së ashpër, zotërimit të vetvetes dhe tejkalimit të 
vetvetes, me përpjekje individuale këmbëngulëse dhe të shpejta, ne duhet të krijojmë një elitë 
në të cilin ringjallet Urtësia 'diellore': ai virtyt që nuk mund të flitet, 
që ngrihet nga thellësia e ndjenjave dhe e shpirtit dhe nuk vërtetohet 
me argumente e libra por me akte krijuese. 

Ne duhet të rizgjojmë në një sens të rinovuar, të shpirtëruar dhe të ashpër 
të botës, jo si një koncept filozofik, por si diçka që vibron në gjakun tonë: për ndjesinë 
e botës si fuqi, për 
ndjesia e botës si ritëm, tek ndjesia e botës si një akt sakrificë. Kjo ndjesi do të krijojë 
karaktere të fortë, të fortë dhe energjikë, qenie të krijuara nga forca dhe më pas 
vetëm nga forca, të hapura ndaj kësaj. 
ndjenjën e lirisë dhe fisnikërisë, në atë frymë kozmike në të cilën “të vdekurit”. 
Evropa ka llafatur shumë, por nuk e ka ndjerë as fryrjen e saj. 

Kundër shkencës laike, demokratike dhe materiale, gjithmonë relative 
dhe i kushtëzuar, skllav i dukurive dhe ligjeve të pakuptueshme, i shurdhër 
në realitetin më të thellë të njeriut, ne duhet të rizgjojmë - në këtë elitë - shkencën e 
shenjtë, të brendshme, të fshehtë dhe krijuese, shkencën e vetërealizimit. 
dhe 'vetë-dinjiteti', shkenca që çon në forcat e fshehura 
të cilat qeverisin organizmin tonë dhe janë të bashkuara me rrënjët e padukshme të 
norma dhe vetë gjërat, dhe që krijon zotërim mbi këto 
forcat, kështu që, jo si mit, por si realiteti më pozitiv, disa 
njerëzit rilindin si qenie që nuk i përkasin më 'jetës', por 'më shumë se jetës' dhe janë 
të aftë për veprim transcendent. 

Do të ketë Liderë, një garë Liderësh. Udhëheqësit e padukshëm që bëjnë 
nuk flasin dhe nuk e tregojnë veten, por veprimi i të cilëve nuk përjeton rezistencë 
dhe që mund të bëjë gjithçka. Atëherë do të ekzistojë një qendër 
përsëri në Perëndim - në Perëndim pa qendër. 

Është absolutisht një gabim të mendosh se mund të arrijmë rinovim nëse a 
hierarkia nuk rivendoset, do të thotë, nëse nuk e vendosim më lart 
format më të ulëta - të lidhura me tokën dhe materien, me njeriun dhe njerëzimin -a 
ligji më i lartë, një e drejtë më e lartë, një rend më i lartë, që mund të gjejë konfirmim 
vetëm në realitetin e gjallë të Udhëheqësve. 

Është absolutisht një gabim të besosh se shteti mund të jetë çdo gjë 
përveç një civitas diaboli nëse nuk ngrihet përsëri si Imperium, dhe 
është gjithashtu një gabim të përpiqesh të ndërtosh Imperiumin mbi bazën ekonomike, 
faktorë ushtarakë, industrialë apo edhe 'idealë' ose nacionalistë. Impe -rium, sipas 
konceptimit primordial të rrënjosur në Tradita, është 
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diçka transhendente dhe mund të arrihet vetëm nga ata që kanë fuqinë për 
të kapërcyer jetët e vogla të njerëzve të vegjël me orekset e tyre, 
sentimentalistët e tyre, krenaritë e tyre të ngushta kombëtare, 'vlerat', 'jo 
vlerat' dhe perënditë e tyre. 

Të lashtët e kuptuan këtë, kur, në kulmin e hierarkisë së tyre, ata 
nderuan qeniet, natyra mbretërore e të cilave ishte e bashkuar me sakralen, 
në të cilat fuqia e përkohshme ishte e përshkuar me autoritetin shpirtëror të 
natyrave 'jo më njerëzore”, bartës të një sekreti dhe të pathyeshëm. forca e 
'fitores' dhe 'fatit', kur përjetonin një lloj 'lufte të shenjtë” jetonin në çdo luftë, 
diçka universale, diçka shkatërruese, që orientonte dhe rregullonte gjithçka 
- me pastërtinë dhe fatin e forcave të mëdha të natyrës. 


A do ta kuptojnë këtë ata që ende munden apo dëshirojnë të bëjnë 
rezistencë2 A do ta kuptojnë se nuk ekziston alternativë tjetër2 Se nuk ka 
asnjë frymë tjetër që - qoftë edhe në forma dhe trajta të tjera - duhet të 
rizgjohet2 Se ky është kushti për të cilin çdo 'revolucion' mund të jetë jo 
vetëm një ngjarje kontigjente e parëndësishme në një komb të vetëm, por 
mund të bëhet një koncept universal, një rreze e parë drite në mjegullën e 
dendur të 'epokës së errët' të kali-yuga perëndimore 2 Fillimi i restaurimit 
të vërtetë, i rmëkëmbjes së vetme të mundshme” 


Tradita Primordiale Nordiko-Diellore 


Ne aluduam për një traditë primitive nordike. Nuk është mit, është e 
vërteta jonë. Në të vërtetë, në parahistorinë më të largët, ku besëtytnia 
pozitiviste postulonte deri para pak kohësh majmunët që banonin në 
shpella, ekzistonte një qytetërim primordial, i bashkuar dhe i fuqishëm, një 
jehonë e të cilit ende kumbon në gjithçka që e kaluara ka për të na ofruar 
si një simbol i përjetshëm. 

Iranianët flasin për Airyanem Vaejah, që ndodhet në veriun më të 
largët, dhe shohin në të krijimin e parë të 'zotit të dritës', origjinën e 
prejardhjes së tyre dhe gjithashtu selinë e 'lavdisë' - hvareno - atë forcë 
mistike karakteristike të racës ariane, dhe veçanërisht nga mbretërit e tyre 
hyjnorë: ata shohin në të - simbolikisht - “vendin” ku feja luftëtare e Zara- 
Thustra do të ishte zbuluar për herë të parë. 

Përkatësisht, tradita e indo-arianëve njeh Shveta-avipa, 'ishullin e 
lavdisë”, i vendosur gjithashtu në veriun e largët ku Narayana, ai që është 
'drita' dhe 'që qëndron mbi ujëra', d.m.th. , mbi kauzalitetin e ngjarjeve, ka 
vendbanimin e tij. Ai flet gjithashtu për Uttarakuru, një racë nordike 
primordiale, ajo që nënkuptohet me nordike është 
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rruga diellore e perëndive - deva-yana - dhe termi uttara nënkupton 
konceptin e gjithçkaje që është sublime, e lartë dhe superiore - e asaj 
që në kuptimin figurativ mund të quhet arya, ariane - sipas konceptit 
“nordik”. . 

Përsëri, stoqet akeo-doriane janë trashëgimtarë të hiperboreanëve 
legjendar nordikë: perëndia dhe heroi më karakteristik i kësaj race - 
Apolloni diellor, asgjësuesi i gjarprit Piton - erdhi prej andej: Herkuli - 
aleati i perëndisë olimpike kundër gjigandëve, asgjësuesi i Amazonave 
dhe i qenieve elementare, 'pushtuesi i drejtë', për të cilin shumë mbretër 
grekë dhe romakë më vonë e konsideruan veten si të thuash, si avatarët 
e tij. e barti prej këtu ullirin me degët e të cilit u kurorëzuan fitimtarët 
(Pindar). 

Por në Hellas, kjo temë nordike është, për më tepër, e përzier me 
atë të Thule, toka misterioze nordike, e cila ndonjëherë bëhet “Ishulli i 
Heronjve” dhe “Vendi i të Pavdekshmëve”, ku mbretëron Rhadamanthus 
bionde. “Ishulli i Diellit” - Thule ultima a sole no-mens habens - kujtimi i 
të cilit mbeti aq i gjallë sa, i bindur se e kishte njohur në Britani, 
Constantius Ghlorus marshoi atje me legjionet e tij, jo aq për lavdinë 
ushtarake sa për të arritur. toka 'që është më e afërt me qiellin dhe më 
e shenjtë se çdo rajon tjetër', në kuptimin e parashikimit në këtë mënyrë 
apoteozës së tij si Cezar. 

Shpesh, në traditat nordiko-gjermanike, Asgard, shtëpia e Aesirëve 
dhe heronjve të larguar, mbivendoset mbi një vendbanim tjetër hyjnor 
të të njëjtit lloj, dhe mbretërit nordikë, të cilët konsideroheshin si 
gjysmëperëndi dhe Aesir - semideos id est ansis - dhe i sollën popullit 
të tyre fitoren me fuqinë e tyre mistike të 'fatit', e transferuan origjinën e 
dinastisë së tyre në atë tokë 'hyjnore'. 

Në traditat galike, ekziston Avalon, nga i cili e ka origjinën raca e 
pastër hyjnore e Tuatha de Danann, pushtuesit heroikë të Irandës 
parahistorike, mes të cilëve heroi Ogma korrespondon pikërisht me 
Dorian Hercules - Avalon, i cili nga ana tjetër. , përzihet në Tir nam Beo, 
'Toka e të gjallëve', mbretëria e Boadag, 'Fitimtari”. 


Edhe Aztekët e kanë tokën e tyre të origjinës në Veri - inj Azilan, e 
cila quhet edhe “Toka e Bardhë' ose Toka e Dritës”, të cilën ata e lanë 
nën udhëhegjen e një perëndie-luftëtar, Huitzilopochtli: prandaj, Toltekët 
gjithashtu pretendojnë, si vendlindje, Tlalocan, Tollan ose Tula, se si 
Thule greke, është gjithashtu 'Toka e Diellit' dhe përzihet në 'parajsën' 

e mbretërve dhe heronjve të rënë në fushën e betejës. 
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Këto janë vetëm disa nga referencat harmonike, të gjurmueshme 
në traditat nga më të ndryshmet si kujtimi i një qytetërimi dhe atdheu 
primordial nordik, në të cilin, në një mënyrë më të saktë, një 
përshpirishmëri mbinjerëzore transhendente bashkohet me atë 
heroike, mbretërore, dhe elementi triumfal: drejt formës fitimtare mbi 
kaosin, drejt super-njerëzimit triumfues mbi gjithçka që është njerëzore 
dhe telurike: drejt 'solaritetit' si simboli kryesor i një burrërie 
transhendente, si ideal i një dinjiteti që, sipas rendit të forcave 
shpirtërore, i përgjigjet sovranit, heroit, sunduesit, në planin material. 
Dhe, ndërsa gjurmët e traditës kthehen në një rrugë nga veriu në jug, 
nga perëndimi në lindje, në të cilën kanë udhëtuar racat që ruajnë këtë 
frymë, formacionet më të mëdha të popujve arianë, në kohët më të 
reja, dëshmojnë, përmes cilësinë e vlerave dhe feve të tyre më të 
pastra, me hyjnitë dhe institucionet e tyre më karakteristike, tipike për 
këtë forcë dhe këtë qytetërim, si dhe për luftën kundër racave inferiore 
jugore, të cilat janë të lidhura me tokën dhe me shpirtin e tokës, ndaj 
pjesës 'demonike' dhe irracionale të qenies së tyre, ndaj të shthururve, 
kolektivëve, totemikëve, kaotikëve ose 'titanikëve”. 

Nga ana tjetër, megjithatë - dhe referencat e mëparshme tashmë 
e tregojnë këtë - historia u bë metahistori: ndërsa Toka e të gjallëve”, 
'Kalaja e Heronjve”, 'Ishulli i Diellit' përmbanin nga njëra anë sekretin. 
e origjinës, nga ana tjetër, zbuloi sekretin e rrugës drejt rilindjes, drejt 
pavdekësisë dhe fuqisë mbinjerëzore: rruga që mund të çojë në masë 
të madhe në dinjitetin tradicional mbretëror. Faktorët historikë u bënë 
kështu faktorë shpirtërorë, tradita mbretërore u bë Tradita në kuptimin 
transcendent, pra diçka që mbi kohën është vazhdimisht e pranishme. 
Simbolet, shenjat dhe sagat na tregojnë në mënyra të fshehta të një 
Tradite unike, për të na treguar një ortodoksi unike, ku gjithmonë 
arrinin majat korresponduese, ku spiritualiteti 'diellor' gjithmonë ngrihej 
mbi forcat inferiore. 

Kështu, në kohët e mëvonshme tashmë të lidhur me fatin e 
errësimit të 'hyjnores' - Ragnarok - midis popujve të shpërndarë në 
forcat e tyre dhe udhëheqësit e tyre, elementi racor 'nordik', duke u 
shkëputur nga sfera 'shpirtërore”' në të cilën ai fillimisht i përkiste, u bë 
një kategori, një lloj i përgjithshëm qytetërimi dhe sjelljeje përballë 
mbinjerëzores, që mund të gjendet edhe aty ku nuk ka mbetur asnjë 
kujtim për një korrelacion etnik në kuptimin e ngushtë, një lloj që mund 
të ribashkojë qytetërimet e tyre të ndryshme kur zbulojnë forcën e tyre 
formuese shpirtërore, në të njëjtën mënyrë si, brenda asaj tradite 
fillestare, ndikoi në elementët më të ulët dhe në shumësinë e materies. 
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Kjo është arsyeja pse romaniteti pagan duhet të konsiderohet si i madhi i fundit 
akti krijues i frymës nordike, përpjekja e fundit universale, e suksesshme për të 
një masë të konsiderueshme gjatë një cikli të tërë, për të ringjallur forcat e 
bota në format e qytetërimit heroik, diellor dhe viril: një qytetërim 
e cila ishte e mbyllur për arratisjen mistik, që ishte e vërtetë ndaj tipit aristo-kratiko- 
arian të patres , zotërve të heshtave dhe patriotizmit: 
e cila u konfirmua në mënyrë misterioze nga shenjat nordike të Ujkut, 
Shqiponja dhe sëpata: e cila ishte e gjallë mbi të gjitha në kultin olimpik të luftëtarit 
të një Zeusi dhe një Herkuli, të një Apoloni dhe një Marsi në ndjenjën 
i detyrohet madhështisë dhe aeternitas -it të saj hyjnores, në veprim si rit 
dhe riti si veprim, në përvojën e qartë kristal dhe ende të fuqishme të 
mbinatyrore, e cila u njoh në vetë Perandorinë dhe arriti kulmin në simbolin e 
Cezarit si numen. 

Rënia e Romës pagane është rënia e bastionit më të madh tradicional dhe 
solar, dhe nuk është e vështirë të dallohet në forcat që kryesisht 
kontribuan në këtë rënie, të njëjtat forca që hapën rrugën për të gjithë 
derivimet e mëvonshme dhe degjenerimet e njëpasnjëshme të cilat kanë çuar 
për gjendjen aktuale të Evropës. 

Në dërrmimin e furishëm të çdo hierarkie, lartësimin e saj të 
i dobët, i të paprivilegjuarve, i atyre pa lindje dhe pa traditë, mëria e saj kundër 
gjithçkaje që është forcë, mendjemadhësi, mençuri dhe ar-istokraci, dhe fanatizmin 
e tij intransigjent dhe prozelitues, semitik. 
valë, e errët dhe barbare, armik i vetes dhe i botës, ishte në fakt, 
helm për madhështinë e Romës, një substancë galvanizuese për të gjithë 
faktorë të tjerë aziatikë-jugorë të dekadencës të cilët më pas depërtuan në 
strukturat e Romës, dhe shkaku më i madh i rënies së 
Perëndimi. 

Në semitizimin e botës greko-romake dhe më pas asaj nordike, 
që i atribuohet në një masë të madhe krishterimit, ne në fakt kemi revoltën 
të shtresave të ulëta të atyre racave, me dominimin e të cilëve nordik-ar-janët kishin 
fituar qytetërimet e tyre të shkëlqyera. Fryma e Izraelit, e cila 
kishte krijuar tashmë ndjenjën kolektive të 'mëkatit' dhe 'shlyerjes' dhe 
e cila u shfaq kryesisht te të ashtuquajturit 'profetë' pas disfatës dhe 
skllavërimi i 'popullit të zgjedhur', duke blerë mbetjet e shpirtit aristokratik të 
farisenjve, ringjalli forcat më të ulëta të telurizmit egjeo-pellazgjik, të cilin stoqet 
akease i kishin nënshtruar. Këto mund të jenë 
barazohet me kastat e shudras të ashtuquajturën kastë 'të errët' - krishna 
- dhe kasta demonike - asurya - mbi të cilën hierarkitë e 
tri kasta më të larta të të rilindurve - dvija - deri te Brahminët dhe të 
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mbreti, i kuptuar si 'një hyjni e madhe nën trajtën njerëzore”, kishte qëndruar 
në Indi, si formë mbi kaos. Së fundi, forcat që miti na dorëzon 
nën Rinthursin nordik dhe formacionin ushtarak të Gogut dhe Ma-gogut, rrugën 
e të cilëve Aleksandri i Madh e mbylli me një mur simbolik hekuri. 

Këto forca punuan shpirtërisht, nëpërmjet krishterimit primitiv, për të 
shkatërrojnë frymën evropiane. Në fillim, ata u fshehën brenda 
spiritualiteti hënor që mori formë në kishën katolike, domethënë të 
le të themi, një spiritualitet, lloji i të cilit nuk është më mbreti i shenjtë, iniciatori 
diellor ose 'heroi', por shenjtori ose prifti që përkulet përpara Perëndisë, 
ideali i të cilit nuk është më hierarkia luftarake, sakrale dhe 'lavdia' por 
komuniteti vëllazëror dhe caritas. Më vonë, në Reformacion dhe në Humanizëm, 
rishfaqet natyra origjinale, antitradicionale, primitive, anarkiste, e tretur e këtyre 
forcave. Pastaj, përmes revolucioneve politike, liberalizmit dhe shfaqjes së 
kolektivizmit, një shkak prodhon 
një tjetër dhe një rënie pason një tjetër. Në të gjitha format e shoqërisë moderne 
- dhe gjithashtu në shkencë, në ligj, në fuqinë iluzore të teknologjisë dhe 
makinë - shfaqet e njëjta frymë, sado paradoksale të duket: të 
Mbizotëron i njëjti vullnet rrafshues, vullneti i numrit më të madh, urrejtja për 
hierarkinë, cilësinë dhe dallimin: kolektive dhe jopersonale 
robëria e lindur nga pamjaftueshmëria reciproke, tipike për organizimin e a 
raca e skllevërve në revoltë, forcohet. 

Ka më shumë. Misticizmi semitiko-kristian kombinoi patosin orfiko-dio- 
nisian (i cili, më parë për Greqinë Doriano-Nordike, përbënte 
një deformim i kultit antik olimpik) me misticizmin popullor 
i Isis, i lindur nga rënia e traditës diellore egjiptiane. Në 
në të njëjtën mënyrë, elementi identik i 'pasionit' dhe eksitimit prodhohet, 
me anë të mesianizmit dhe mijëvjeçarit, shthurjes së plebs perandorak - në 
kontrast me epërsinë e qetë të Cezarëve, madhështinë e thjeshtë të heronjve 
homerikë, spiritualitetin e pastruar dhe 
ideali autarkik i 'filozofit' pagan dhe inicues. Këtu është edhe 
rrënja e çdo devijimi modern, në kuptimin romantik, irracional i cili 
dëshiron një pafundësi të keqe. Pas shekullarizimit të tij, ky misticizëm na prin 
miteve të 'aktivizmit', të 'faustianizmit', të supersticionit bashkëkohor të progresit, 
të misticizmit semitik të instinkteve dhe të 
'elan vital”, vlerësimi i 'ngjarjes' dhe 'jetës', me pak fjalë, deri në 
hyjnizimi i elementit barbar, nënpersonal, kolektiv të njeriut, 
e cila sot duket më e shpalosur se kurrë - në mënyrë që t'i shtyjë individët dhe 
popujt në një drejtim që ata vetë nuk do ta donin. 

Para rënies, forca tjetër u ngrit edhe një herë kundër 
valën judeo-kristiane, pothuajse për të paraqitur një alternativë vendimtare për 


16 


Machine Translated by Google 


NE ANTIEVROPIANËT 


rrjedha e mëtejshme e historisë perëndimore të shpirtit. Ishte traditë 
e arianëve të Iranit, u ngrit në formën e kultit të luftëtarëve të Mithrës, the 
avatari i perëndisë së lashtë ariane të qiellit të ndritshëm, 'Zoti i 
Dielli, 'Vrasësi i demit', heroi me pishtar dhe sëpatë, simboli i njerëzve të rilindur 
'përmes pushtetit' që një mit sinkretik, jo më pak i rëndësishëm për këtë, asimilon 
perëndinë hiperboreane të Mosha e artë. Por 
forca më të forta penguan edhe këtë mundësi 'diellore”. 

Pastaj reagimi i funditi madh: Perandoria e Shenjtë Romake e Gjermanisë 
Kombi. Me të ashtuquajturit 'barbarë' u futën disa raca 
të cilat në realitet ishin të lidhura ngushtë me akejtë, paleo-iranianët, 
paleo-romakët dhe nordik-arianët në përgjithësi, të cilët e ruajtën veten, si të 
thuash, në një gjendje pastërtie parahistorike. Dhe nëse shfaqja e tyre, në lidhje 
me aspektin material të tashmë të aziatikuar dhe 
Perandoria e semtizuar, dukej shkatërruese, ajo ende rezultoi nga një më e lartë 
këndvështrimi, si rrjedhë gjallëruese e shpirtit heroik, një kontakt galvanizues 
me një forcë shpirtërisht të ngjashme me atë që kishte Romanitas pagan. 
fillimisht i detyrohej madhështisë së saj diellore. Kështu ngrihet përsëri në botë 
simboli i lashtë romak, i mbrojtur drejtpërdrejt nga forcat e Veriut. 

Qytetërimi perandorak, feudal dhe universal i mesjetës, 
megjithë besimin e tij thjesht nominal të besimit të krishterë, duhet vlerësuar mbi 
të gjitha nga ky këndvështrim. Një spiritualitet nordio-romak është 
shprehur përmes saj. Milicia e saj ishte kalorësit e kalorësisë: qendra e saj 
mbipolitike ishte ideali perandorak gibelin: riti i saj ishte Cru-sades - shumë më i 
vërtetë si kthimi në idenë pagane të 'mors tri-umphalis' sesa në impulsin e saj të 
jashtëm fetar. Shpirtin e saj të fshehtë, kundërshto 
dot Krishterimi dhe besnik ndaj një tradite më të vjetër dhe më të lartë, ishte çfarë 
e mbajti të gjallë, të fshehur në legjenda, mite dhe urdhra luftëtarësh e 
kalorësiakë, nga Templarët tek Kalorësit e Graalit dhe Fedeli. 
d'ëmore. 

Pas rënies së këtij qytetërimi mesjetar, pas shkatërrimit të 
kjo Pranverë evropiane rrezatuese në lulëzimin e saj të parë, pas lëshimit 
nga ato forca që çuan në sekularizimin, partikularizmin dhe një humanitarizëm 
të pandarë, u hapën rrugët drejt rënies përfundimtare. 
Forca e traditës kaloi nga e dukshme në të padukshmen dhe u bë një trashëgimi 
që u dha në një zinxhir të fshehtë nga 
pak për pak. Edhe sot disa e kanë një prezantim të saj, deri diku 
përpjekje të ngatërruara, ende të lidhura me njeriun dhe me materialin. Ata janë 
ata që, përmes një instinkti të errët, si shenjë reagimi, evokojnë 
simbolet e Svastikës, Shqiponjës dhe sëpatës. Ata janë shpesh burra të 
panjohur, ose njerëz që flakërojnë si meteorë tragjikë si Niçe, 
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dërrmuar nën peshën e një të vërtete tepër të fortë për ta, e cila tani 

pret të tjerët që do të jenë në gjendje ta rimarrin atë dhe ta imponojnë përsëri kështu 
se ngrihet fort dhe ftohtë kundër armiqve të tyre, në revoltën e madhe, 

lufta e madhe: nëse Perëndimi konfirmon veten në rënien e tij apo 

ngrihet në një agim të ri varet nga ajo. 


Ne Imperialistët Paganë 


Rrethi po mbyllet dhe atë që një mit i lashtë - iranian para se të bëhej hebre - 
përshkruan në temën apokaliptike të 'gjykimit universal', tani na e imponon këtë: 
ndarja e 'popullit të zgjedhur”. 
nga ata që, në fundin e botës' - domethënë të botës sonë, të tonës 
qytetërimi - do të zhduket. 

Ne bëjmë thirrje për një kthim vendimtar, të pakushtëzuar dhe integral në Nordik 
tradita e paganëve. Ne kemi përfunduar me çdo kompromis, me çdo 
dobësi dhe me çdo kënaqësi ndaj gjithçkaje që rrjedh 
nga rrënja e saj semito-kristiane, ka infektuar gjakun dhe mendjen tonë. 

Pa kthim në një traditë të tillë nuk ka çlirim, atje 
nuk është restaurim i vërtetë dhe konvertim në vlerat e vërteta të shpirtit, 
pushteti, hierarkia dhe Perandoria nuk është e mundur. Kjo është një e vërtetë që 
nuk lejon asnjë dyshim. Anti-Evropa, antisemitizmi, antikristianizmi - kjo është e jona 
klithmë tubuese. Fabula më marrëzi dhe absurde e bën paganizmin sinonim të 
materializmit dhe korrupsionit, dhe në vend të kësaj portretizon një ekzotike dhe 
Feja anti-ariane e krijuar në rënien tonë si risinteza më e pastër dhe më ekskluzive 
e gjithçkaje që është shpirtërore, pothuajse sikur e gjithë historia e qytetërimit të 
ishte paracaktuar tashmë dhe se si ky supersticion është ende i rrënjosur fort dhe 
thellë në 'kulturore' tona bashkëkohore 
perspektivël 

Jol Shpirti i gjallë dhe imanent, shpirti në veprim si jashtë-njerëzor 
mençuria dhe fuqia, lavdia e mbretërve dhe e fitimtarëve, nuk njiheshin 
kontaminimi semit. Paganizmi ynë, tradita jonë në mes 
deti i madh i popujve që e sollën nga Veriu në Jug, nga Perëndimi 
në Lindje, e dinte. Dhe kushdo që sot ngrihet kundër europianit 
sëmundja, dhe kundër fesë evropiane, nuk është mohuese, por pohuese - i vetmi që 
e di se çfarë është një pohim. 

Prandaj, ne sot dëshmojmë për traditën pagane nordike 
dhe bën thirrje për rivendosjen e vlerave të tij në një Imperializëm Pagan. Personi i 
folësit dhe i të tjerëve që mund t'i bashkohen atij në realitetin shpirtëror - i vetmuar, i 
pandjeshëm dhe aristokratik pa kompromis në 
kjo botë e tregtarëve, e të burgosurve dhe e devijuarve - zhduket fytyra e 
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ky është çdo realitet, i cili përmes tyre thërret drejt të pathyerve dhe të 
pamposhturve të Evropës, atyre që ende ofrojnë rezistencë, atyre që kanë ende të 
ardhmen. 

A do të arrijmë të ndiejmë se kjo nuk është çështje fjalësh, utopish apo 
abstraksioni romantik, por se është realiteti më pozitiv dhe më i fuqishëm, që pret 
të ringjallet nga qenie të afta për gjithçka, me mjete” të një vepre në lidhje me të 
cilën gjithçka që për masat fjala 'reagim' do të thotë të bëhet hiç2 Se një mijë forca 
po ngrenë presion në errësirë, në pritje vetëm të atyre që mund të sigurojnë çlirimin 
e tyre. 


Të shkëmbejmë traditën tonë me ndonjë prej pseudove të reja ose traditave 
të veçanta ose me ndonjë nga format e reja të besimit perëndimor, të cilat janë të 
gjitha të kontaminuara në mënyrë të pashmangshme nga fryma semite, do të ishte 
gabimi më absurd. 

Forcat primitive të racës sonë na vendosin sot, në këtë fazë vendimtare për 
historinë e Perëndimit, duke u përballur për herë të fundit me dilemën: besnikëri 
apo tradhti. Restaurimi ynë është një fjalë boshe nëse nuk është, para së gjithash, 
një restaurim 'diellor', një rivendosje e spiritualitetit pagan. Do të ishte një kontradiktë 
e dukshme të dëshirosh të kërkoje mbrojtjen e traditës nordike ose romake dhe të 
mos kujtosh ato forca që kontribuan kryesisht në rënien e këtyre traditave: për të 
evokuar idealin e Perandorisë dhe për të mos i vënë re këto se imazhi semito- 
kristian i botës, i zhveshur nga maska, nënkupton mohimin e bazës shpirtërore për 
Perandorinë. 


Përtej çdo qëllimi kontigjent, çdo interesi empirik, çdo pasioni dhe çdo lidhjeje 
personale ose partiake - të cilët, midis atyre që janë gati për revoltën në tokën 
gjermane dhe romake, do të guxojnë të marrin përsëri pishtarin e traditës pagane 
nordike. . 

Ne bëjmë një lutje, duhet ta bëjmë atë. Nuk dëshirojmë as të shpresojmë e as 
të dëshpërohesh. As ajo që është ndryshuar me atë që nuk është. 

Ato janë vlerat që ne mbajmë. Që rrethanat dhe njerëzit mund të shfaqen, 
kështu që ata mund ose nuk mund të jenë në gjendje t'i japin formë dhe përmbajtje 
një periudhe të caktuar në rastësi të gjërave të përkohshme dhe kalimtare - kjo 
është diçka që me të vërtetë duhet të na interesojë jo aq shumë sa ata të cilëve e 
vërteta ndalet në këtë rastësi. 
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Kushtet 
për Perandorinë 


Rënia e idesë perandorake 


Ashtu si një trup i gjallë e mban veten vetëm për aq sa ka një shpirt 
për ta dominuar atë, kështu që çdo organizatë shoqërore që nuk ka rrënjë në një 
realitet shpirtëror është e pasigurt dhe e paqëndrueshme, e paaftë për të mbajtur forcën e saj. 
dhe identiteti nën peripecitë e forcave të ndryshme: nuk eshte 
siç duhet një organizëm, por më tepër një i përbërë, një agregat. 

Shkaku i vërtetë i rënies së idesë politike në Perëndimin bashkëkohor qëndron 
në faktin se vlerat shpirtërore që dikur 
rendi shoqëror i mbytur gradualisht është zhdukur dhe askush nuk është zhdukur ende 
ishte në gjendje t'i zëvendësonte ato me çdo gjë. Problemi është reduktuar në nivelin 
ekonomik, industrial, ushtarak, administrativ ose, 
më së shumti faktorë sentimentalë, pa marrë parasysh se e gjithë kjo është 
thjesht çështje, e nevojshme për aq kohë sa të duash, por kurrë e mjaftueshme, 
dhe aq pak të aftë për të prodhuar një rend të fortë, racional, vetë-mbështetës, sa një 
takim i thjeshtë i forcave mekanike mund të prodhonte jetesën 
duke qenë. 

Inorganiciteti, eksterioriteti - këto janë karakteristikat dominuese të 
'organizatat' sociale bashkëkohore. Që më e larta duhet të përcaktohet nga më e ulëta: 
se ligji dhe rendi, në vend që të justifikohen në një 
aristokracia, një ndryshim cilësie, një hierarki shpirtërore, duhet të jetë 
bazuar në lidhjen e rastësishme të balancimit të interesave dhe dëshirës së një turme 
anonime tashmë të zhveshur nga çdo ndjeshmëri më e lartë - ky është gabimi themelor 
që qëndron në bazën e 
këto organizata. 

Rrënja e këtij degjenerimi shkon në kohët e largëta, pikërisht 
tek ato periudha në të cilat proceset e rënies së nordiko-diellore 
Tradita u shfaq për herë të parë. Ajo lidhet me ndarjen e dy pushteteve, 
ndarja e parimeve mbretërore dhe të shenjta, dualizmi përmes 
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e cila, nga njëra anë, mori formë një burrëri materiale - shteti laik 
dhe sovrani i tij, me thjesht kohore dhe, pothuajse do të preferonim 
themi, Luciferian, vlerat - dhe nga ana tjetër një hënor, anti-nordik dhe 
spiritualiteti anti-aristokratik, një spiritualitet i 'priftërinjve' dhe fetarëve' 
lloji, i cili megjithatë pretendon të drejtën e sovranitetit. 

Formimi i një kaste priftërore, si një kastë e veçantë sunduese, çoi 
domosdoshmërisht në përdhosjen, shekullarizimin dhe materializimin e 
ideja politike: të gjitha të tjerat janë vetëm pasojë e kësaj. Revolucioni i parë 
antitradicional ishte ai në të cilin prifti zëvendësoi 'mbretin hyjnor' dhe 'feja' zuri vendin 
e elitave, të cilat ishin bartëse të spiritualitetit diellor, fitimtar dhe aristokratik. 


Fenomene të këtij lloji tashmë mund të vërehen në prag 
të parahistorisë, në botën parakristiane dhe jokristiane: por ata pothuajse gjithmonë u 
kundërviheshin reagimeve, të cilat kufizuan ndikimin e tyre dhe 
parandaloi mundësinë e rënies së mëtejshme. Edhe në Indi, ku kasta 
i Brahmanëve shpesh bëhej kasta priftërore, pavarësisht gjithë jehonës 
të një spiritualiteti të duhur për një kastë superiore, atë të Kshatriya -s, dhe Buda - si 
Zarathustra - ishte një asket i gjakut mbretëror. 
Është vetëm në Perëndim, me ngritjen e fesë semite dhe të 
Fryma semite, se përçarja duket se është bërë vendimtare, dhe 
i pariparueshëm nga këndvështrime të ndryshme. 
Krishterimi primitiv, me transcendentalizmin e vlerave të tij 
duke i çuar të gjithë në pritjen e asaj 'Mbretërisë' që 'nuk është e 
këtë botë”, me vullnetin karakteristik semitik të nënshtrimit ndaj Zotit 
dhe poshtërimi i krijesës, shkatërroi sintezën 'diellore' të shpirtërore dhe politikës, të 
mbretërisë dhe hyjnisë, që bota e lashtë 
dinte. 
E marrë në vetvete, në përbuzjen e saj të thellë për të gjitha shqetësimet e kësaj bote, 
Doktrina galileane vetëm mund ta bënte të pamundur, jo vetëm shtetin, por 
vetë shoqëria. Por deri në dështimin e pranverës gjallëruese të kësaj doktrine 
- Ardhja e 'Mbretërisë”, në të cilën do të shkëmbeheshin të gjitha vlerat 
dhe të përulurit të lartësuar - u shfaq shpirti dhe mospërputhja e doktrinës primitive: 
forca të reja u ngritën për të lënë një hapësirë brenda 
bota për atë që 'nuk është e kësaj bote”. U arrit një normalizim. 
U arrit një kompromis. Elementi semit ia doli të pushtonte simbolin universal të romanit. 
Kisha Katolike, një formacion hibrid, në të cilin romanizimi, domethënë paganizimi, i 


disa aspekte të doktrinës origjinale nuk e penguan 'hënorir”, 


ideja priftërore dhe femërore e spiritualitetit nga marrja e një pozicioni qendror 
në të njëjtën kohë: atmosfera e atyre që 'besojnë' dhe 'dashurojnë', të cilët 
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janë thjesht bij dhe shërbëtorë të 'Zotit' dhe që i transmetojnë të drejtën e sovranitetit 
komunitetit të tyre vëllazëror (Kishës Nënë), të ngjizur 
të, si të thuash, gjinekokratikisht. 

Le ta përcaktojmë këtë pikë pa dyshim. Krishterimi është një gjë: 
Katolicizmi, një tjetër. Krishterimi Si i tillë, pra në aspektin e tij primitiv semitik dhe 
revolucionar, është analog mistik i francezëve. 
Revolucioni i djeshëm dhe i komunizmit dhe socializmit sot. Krishterimi, si Kisha 
Katolike, merr pjesërisht disa forma 
Organizata pagano-romake: diçka krejtësisht kontradiktore sepse 
këto forma i kushtohen një përmbajtjeje, një sistemi vlerash dhe besimi, që është 
kontradikta e frymës 'diellore' të paganizmit romak: 
ata qëndrojnë në kundërshtim me këtë frymë. 

Në këtë kontradiktë të brendshme qëndron shkaku i dështimit të pretendimit 
heg-emonik të Kishës, i paaftësisë së saj për të marrë realisht trashëgiminë 
të asaj që ishte shkatërruar nga revolta aziatike-semite: imperialiteti romak dhe 
universaliteti. 

Kisha Katolike, në fakt, nuk është mjaftueshëm pagane për të plotësuar 
shfuqizoni këtë dualizëm: kështu dallon dhe veçon shpirtëroren 
domeni nga politika, kujdesi i 'shpirtrave formojnë kujdesin e njerëzve. 
Pastaj përpiqet, më kot, të bashkojë sërish të dy pjesët. E gjen veten në një situatë 
të vështirë pa dalje. 

Qëndrimi i guelfëve, të cilët refuzuan të pranonin mundësinë e një shteti laik 
autonom kundër Kishës dhe kërkuan nënshtrimin e plotë të Shqiponjës ndaj Kryqit, 
ishte konsistent. Megjithatë, nëse kjo do të kishte ndodhur, çfarë do të kishte mbetur 


Kisha e cila mund ta kishte lejuar që të quante ende të krishterë - të 


pretendojnë trashëgiminë e atij që mësoi heqjen dorë, kotësinë e 
shqetësimet e kësaj bote dhe barazia natyrore e njerëzve si skllevër të një Zoti 
mbretëria e kujt nuk është e kësaj toke2 Si mund të ishte e mundur që 
ruajnë dominimin dhe hierarkinë, nëse jo duke përvetësuar në realitet vlerën pagane 
të arritjes, imanencës dhe dallimit” Kjo është ajo që 
i ndodhi Kishës në epokën e saj të artë, në mesjetë, kur, për një 
momenti, i galvanizuar nga romanizimi i pjesshëm i shpirtit nordio-gjermanian, ai dha 
përshtypjen e dëshirës së vërtetë për të përqafuar të gjitha 
popujt e Perëndimit në një unitet ekumenik. Por kjo ishte një Fata Mor-gana, diçka 
pa realitet të qëndrueshëm - në thelb, vetëm një paraqitje e problemit në formën e 
një zgjidhjeje, një zgjidhje de facto për 
kontradiktë, por jo de jure. 

Por atëherë mosmarrëveshja mbetet e pandreqshme, në atë një Perandori 
e cila është me të vërtetë një Perandori nuk mund të tolerojë një Kishë mbi të si një të veçantë 
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organizimin. Një Perandori, sundimi i së cilës është thjesht material, sigurisht që 
mund të lejojë që një Kishë të bashkëjetojë me të, madje edhe në të në çështjet që 
ka të bëjë me kujdesin për gjërat shpirtërore, në të cilat, sipas hipotezës, nuk është 
e interesuar. Mirëpo, një Perandori e tillë, siç thamë më lart, për ne është vetëm a 
pamja e Perandorisë. Një Perandori është e tillë vetëm kur e përshkon një 
spiritualitet imanent: por është e qartë se një Perandori e vërtetë e këtij lloji nuk 
mund të njohë asnjë organizatë që pretendon një prerogativë në lidhje me 
gjërat e shpirtit. Ajo do të çautorizojë dhe do të zëvendësojë çdo Kishë, 
duke e vënë veten në vendin e saj thjesht dhe thjesht si Kishë e vërtetë dhe e vetme: në 
në një mënyrë apo tjetër, me vetëdije ose pa vetëdije, do të ketë një kthim 
te konceptimi pagan dhe arian, te sinteza diellore e mbretërisë dhe 
priftëri, në 'Sacrum Imperium'. 

Nëse e konsiderojmë më me vëmendje, idenë perandorake e cila u shfaq në 
mesjetë kundër kishës, mbi të gjitha falë 
Hohenstaufen, ne mund të vërejmë pikërisht këtë: nuk ka asnjë të përkohshme 
pushtet në rebelim kundër autoritetit shpirtëror, por më tepër një luftë midis dy 
autoriteteve të së njëjtës natyrë shpirtërore, secila prej tyre pretendon një 
origjinën dhe fatin e mbinatyrshëm dhe një ligj universal dhe mbipolitik. 
Nga njëra anë, në Perandori, edhe pse jo pa zbutje dhe kompromise, rikthehet 
ideja pagane e Mbretit hyjnor, sundimtari i shenjtë, lex 
animata in terris, qendër e gjallë për marrëdhëniet e një fide luftarake transformuese , 
një personifikimi i polit virile dhe heroik të shpirtit. Aktiv 
nga ana tjetër, ajo që ekziston në Kishë është parimi shpirtëror 
tredhja dhe e vërteta 'priftërore', poli hënor i shpirtit, që kërkojnë 
në mënyrë të pakujdesshme, me çdo mjet, për të mbështetur dhe bekuar skllevërit 
dhe tregtarët në revoltën e tyre kundër Perandorisë (Komunave) dhe për të penguar 
restaurimi i saj, në mënyrë që të jetë në gjendje të ruajë epërsinë e saj. 

Në luftën midis këtyre dy ideve të mëdha, ne kemi, siç thamë, 
rrufeja e fundit shpirtërore e Perëndimit. Pastaj një fazë lirimi dhe 
pasoi shkëputja progresivej Nëse, më në fund, shteti modern e bënte veten 
autonome nga Kisha, kjo ndodhi vetëm sepse ajo ra 
nga parimi shpirtëror dhe universal i Imperium- it në parimin pluralist dhe plebeian 
të 'kombit': sepse harroi atë që do të thoshte roy-alty në kuptimin tradicional: sepse 
nuk e dinte se 
problemi politik është i pandashëm nga problemi fetar dhe u desh 
asnjë interes për çdo çështje që kapërcente interesat materiale dhe 
pretendimet e racave dhe kombeve përkatëse: duke braktisur fushën për të 
të gjitha cenimet e humanizmit dhe të ashtuquajturës 'liri ë€ mendimit”, 
ai u reduktua në një fuqi të thjeshtë kohore. Kështu, arrijmë në të tashmen 
horizontet, brenda të cilave ne shohim, nga njëra anë, një në thelb laike dhe 
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shtet anti-aristokratik, duke rraskapitur në problemet ekonomike, ushtarake 
dhe administrative, në fakt, duke refuzuar çdo autoritet në çështjet e shpirtit, 
dhe nga ana tjetër një fe hënore, të copëtuar nga përçarja, që nuk interesohej 
për politikë, dhe u reduktua, në formën e Kishës Katolike, në një lloj shoqate 
të madhe ndërkombëtare besimtarësh, të aftë vetëm për një paternalizëm të 
pakuptimtë siç shprehet në formën e një shqetësimi të dyshimtë dhe të 
padobishëm për shpëtimin e njerëzve - secili prej tyre ecën sipas rrugës së 
tij, duke mos ndjekur më asnjë shtysë fetare - apo për shpëtimin e 'shpirtrave' 
- të cilët kanë humbur të gjithë ndjenjën e brendshme, të gjallë, konkrete, 
virile të realitetit shpirtëror. 

Kjo gjendje nuk mund të durojë më - ose, të paktën, ata që duan të flasin 
seriozisht për recitimin, ata që nuk duan të tërhiqen nga asgjë që zgjodhi 
thënia ironike, ' Plus ca ndryshim, plus c'est la meme)'. ', është e vlefshme, 
nuk duhet ta lejojë më këtë heqje dorë, këtë vuajtje. 

Ka vetëm një rrugëdalje nga kriza e botës perëndimore, nëpërmjet 
rivendosjes së sintezës absolute të dy fuqive, politike dhe të shenjta, 
mbretërore dhe shpirtërore, mbi bazën e një vizioni arian-pagan të botës dhe 
të bërthama e formave më të larta të përfitimit, jetës dhe individualitetit - si 
fillimi i një universaliteti të ri. 

Askush të mos na gortojë për anakronizëm. E njëjta frymë mund të 
evokohet edhe në forma të tjera. Që rënia laike e idesë politike të mund të 
kapërcehet, që shteti të mund të rifitojë një rëndësi të mbinatyrshme dhe të 
përfaqësojë kulmin e fitores mbi kaosin - kjo është pika qendrore. 


Jemi të sëmurë deri në palcën e 'fetarizmit' abstrakt dhe të realizmit 
politik. Kjo antitezë paralizuese duhet thyer, në emër të rimbulimit dhe 
traditës sonë. 


Devijimi protestant dhe 
kundërreformimi ynë 


Ne kemi aluduar tashmë për faktin se doktrina mesiano-galilease, sipas 
karakterit të saj origjinal, nuk synonte aspak të krijonte një formë të re të 
jetës shoqërore, madje as të fesë. Ajo kishte një karakter thjesht anarkik, 
antisocial, disfatist, përmbysës i çdo rendi racional të gjërave. Një shqetësim 
i vetëm e përshkoi atë në mënyrë obsesive: shpëtimi i shpirtit të individit 
përballë ardhjes së supozuar të afërt të 'Mbretërisë së Perëndisë”. 


Por kur perspektiva e kësaj 'Mbretërie' u tërhoq dhe më në fund u 
zhduk, forcat e përqendruara në këtë shpresë ranë mbi veten e tyre dhe u formuan 
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aspektin individualist feja semite kaloi në aspektin socialist. Kisha , bashkësia e 
besimtarëve, e kuptuar si një medium jopersonal dhe mistik i formuar nga nevoja 
reciproke - nevoja për të 
dashuria, nevoja për të shërbyer, nevoja për të komunikuar, nevoja për të ndërsjellë 
njohja dhe varësia reciproke e jetëve të pamjaftueshme 
në vetvete - zëvendësoi në çdo shpirt realitetin e 'Mbretërisë së munguar të 
Zoti'. 

Është e nevojshme të dallojmë qartë kishën, nga e cila jemi 
duke folur tani, nga ajo që atëherë do të bëhej kishtare katolike 
organizate. Kjo organizatë lindi nga një romanizim gradual i 
eklesia në kuptimin primitiv, fryma e së cilës, në një farë mase, ajo 
i tradhtuar dhe pjesa semite e të cilit u mbyt me anë të një parimi hierar-shik 
autoriteti dhe një korpusi simbolik ritual. Megjithatë, ajo që është e rëndësishme 
këtu është të kuptojmë realitetin e saj primordial, kishën e komuniteteve të para të 
krishtera, e cila doli në sipërfaqe kur 
pushon ndikimi i drejtpërdrejtë i Jezusit dhe ndjenja e afërsisë së 
'Mbretëria' u zbeh. Në ato kohë ne gjejmë farën e asaj force që 
do të çonte në llojin e shoqërisë moderne euro-amerikane. 

Në Perandori parimi ishte: hierarkia, forma investitore më lart. 
Në kishën e krishterë ishte: barazia, vëllazëria. Në Perandori 
kishte marrëdhënie të personalizuara të varësisë: kishte marrëdhënie të 
personalizuara të varësisë: kishte mjeshtër dhe kishte 
skllevër. Në format e tij më të plota, ekzistonte një sistem kastash. Në 
kishë, këto marrëdhënie u depersonalizuan: kishte një lidhje të 
qenie të barabarta, pa udhëheqës, pa dallim klase të traditës, 
të mbajtur së bashku vetëm nga varësia reciproke dhe nga nevoja identike e 
shpirti. Me fjalë të tjera, u ngrit socialiteti, forma e jetesës së pastër shoqërore, 
të qëndruarit së bashku në diçka kolektive, në një solidaritet egalitar. 
Dhe siç thamë, shpirti rezultoi se ishte asgjësuesi i shpirtit. 

Dhe ne tani zbresim te Reforma. Reforma është 
rënia e madhe e njerëzimit nordik: është degjenerimi, përmbysja 
në negative dhe semite, të asaj force që kishte animuar 
lufta për Perandorinë kundër zgjedhës romake. Në idealin e Ho-henstaufen gjejmë, 
në fakt, ato parime të lirisë, pavarësisë dhe individualitetit që janë karakteristike 
për origjinalin. 
morali i aksioneve gjermanike. Përveç se këto vlera, pajtohen me 
ideali hierarkik, bëri një betejë shpirtërore gjatë Mesjetës: 
ata ngritën pretendimin e një hierarkie më të lartë, më diellore, më virile dhe 
më e përsosur se çdo gjë që Kisha ishte në gjendje të ofronte si kompromis. Në 
Reformacion kemi pikërisht të kundërtën: këtu, këto 
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të njëjtat forca nordike u çliruan nga robëria e Romës, vetëm për të 

blerës në të njëjtën kohë ato mbetje të autoritetit hierarkik, romak dhe universaliteti 
që Kisha ende i ofronte, përmes saj, ajo që ndodhi ishte një ringjallje e atyre 
forcave që kishin formuar 

komuniteti i parë i krishterë dhe jeta e kishës. Në Reforma 

kemi rikthimin e krishterimit primitiv, pikerisht ne te aspektin me te ngadalte, 
'socialist', ne ndryshim nga aspekti romak karakteristik i 

Kisha. Intransigjenca protestante i dha fund kompromisit katolik, edhe pse jo në 
emër të rrugës së kthimit në Perandori, por më tepër 

drejt antiperandorisë. 

Përkundër gjithçkaje, popujt gjermanikë ende ruhen, brenda 
trashëgiminë e gjakut të tyre, shumë faktorë nordikë për t'u trazuar 
të jetë fatale për ta. Midis popujve gjermanikë, më shumë se në çdo tjetër, 
pavarësisht përçarjes, një regjim perandorak dhe pothuajse feudal mundi 
për të ruajtur veten, si dhe një ndjeshmëri të gjallë për virile dhe nordike 
vlerat e nderit, besnikërisë dhe hierarkisë - deri në kohët e fundit, 
deri në shpërthimin e luftës botërore JLufta e Parë Botërore). 

Gjërat marrin një formë krejtësisht të ndryshme midis popujve anglo- 
saksone, veçanërisht pasi revolta fetare u shndërrua në një revoltë politike” pasi 
Humanizmi dhe Iluminizmi dhanë frytet e tyre: pas parimit 
autoriteti ra, së pari në domenin shpirtëror, pastaj në fushën shoqërore, 
dhe së fundi në fushën morale, dhe substancën e fermentimit dhe kalbjes 
nga revolucioni jakobin që pushtoi botën. 

Në një kontekst të tillë shohim në fakt se si Reforma — fillimisht a 
revolucioni fetar - solli një ndryshim të thellë të politikës 
vetë ideja. Duke i liruar ndërgjegjet nga autoriteti romak, ai u socializua 
dhe imanentizoi Kishën: ajo aktualizoi, në një realitet politik pak a shumë të 
laikizuar, kishën primitive. 

Në të gjithë Reformimin, forma e hierarkisë së mësipërme u zëvendësua nga 
shoqata e lirë e besimtarëve, të emancipuar nga lidhjet e autoritetit, secili është 
bërë gjykatës anarkik i vetvetes dhe i 
në të njëjtën kohë i barabartë me gjithë të tjerët. Ishte, me fjalë të tjera, fillimi i 
rënies 'socialiste' evropiane: në kundërshtim me perandorak 
ideale, feja protestante i hapi rrugën një forme organizimi 
varur, jo nga udhëheqësit, por nga grupi i individëve të veçantë: 
një organizatë që vjen nga poshtë dhe e rraskapitur veten në impersonale 
marrëdhëniet, një realitet thjesht kolektiv, vetëqeverisës dhe vetë-justifikues. 


Ky proces ka përthithur me shpejtësi popujt anglo-saksone dhe 
edhe sot priret drejt një 'katoliciteti' ose universaliteti, në kundërshtim me të dyja 
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Katoliciteti perandorak romak dhe mesjetar dhe për atë që, në kuptimin më të ngushtë, 
ishte karakteristikë e vetë Kishës. Vetëm brenda çdo kombi individual, ai hoqi dallimin 
midis individit në një lidhje të pastër shoqërore duke i bashkuar ata, kështu që gjithashtu 
prirej të hiqte dallimet dhe privilegjet e secilit komb individual duke i zëvendësuar të 
gjitha në të njëjtën rang në anonimë. universalizmi i idealit të një 'Lige të Kombeve”. Në 
të njëjtën kohë, religjioziteti bëhej gjithnjë e më i humanizuar, duke tentuar gjithnjë e 

më shumë të identifikohej me shoqërinë. Orientimet më të fundit, drejt 'fesë së punës”, 
dhe mbizotërimi në rritje i interesave personale dhe moralizmit të ngurtë mbi çdo interes 
tjetër ideal dhe metafizik në vendet protestante e vërtetojnë këtë. 


Si përfundim: Reformacioni favorizon një pozicion konsistent, ai ndan aspektin e 
krishterë (në formën e tij të moderuar të idesë së një jete të thjeshtë shoqëruese) nga 
bërthama e tij kristian-pagane e shfaqur në vendet katolike dhe realizon një lloj shteti 
të veçantë: shteti demokratik, anti-perandoria, vetëqeverisja e masës, sovrane mbi 
vetveten, së bashku me nivelizimin e njëkohshëm të individëve në një solidaritet 
anarkik, acefal, me shfaqjen e shërbëtorëve qeverisës të shërbëtorëve si thjesht 
'përfaqësues'”, të varur. mbi përgjegjësinë ndaj masave - në vend që të jenë përgjegjës 
ndaj vetes, si udhëheqës superiorë, të mbeten parimi i autoritetit absolut. 


Natyrisht, jo gjithçka përfshihet këtu. Me mjete të fshehta, rikonstituimi i 
shekullarizuar i kishës evokon sërish elementin semit, dhe vendet protestante janë ato 
në të cilat kapitalizmi dhe plutokracia janë zhvilluar në format e tyre më të rëndësishme: 
në të cilën, prapa skenave të 'lirisë' demokratike, shfaqet çifuti i plotfuqishëm, mjeshtër 
i forcave dhe njerëzve të një bote të përdhosur nga financat pa shtetësi. Ndërsa së 
bashku, ata shpallin rënien e fundit, lindjen e kolektivit të pastër, në përputhje me mitin 
proletar të 'Internacionales së Tretë' dhe misionin profetik të sovjetikëve. 


Kështu, ne përballemi me një 'ose-ose' vendimtare. 


Është e kotë të luftosh efektet pa i ditur shkaqet e largëta dhe të fshehta nga 
rrjedhin ato. Është e kotë të mendosh për një reagim politik të ndonjë efikasiteti nëse 
nuk është i rrënjosur në një revolucion përkatës shpirtëror. 

Kisha është diçka në gjysmë të rrugës. Kisha për ne është shumë pak. 

Ne kemi nevojë për shumë më tepër. Ne kemi nevojë për një kundërreformë të vërtetë. 
Dhe ky kundërreformim do të konsistojë në kthimin në etikën origjinale ariane, te forcat 
e pastra të traditës nordike-romake, simboli perandorak i Shqiponjës. 
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Ky është restaurimi i parë. Do të jetë çështje kohe, por kombet tona 
duhet të marrin një vendim: ose do të bëhen në fakt viktima të forcave 
konvergjente të protestantizmit dhe judaizmit, duke u organizuar 
përfundimisht në llojin republikan dhe demokratik të shoqërisë anglo- 
saksone. zgjedhja e një feje imanente për shoqërinë, ku shpirtërorja 
bëhet një mjet për përmbushjet materiale, duke kulmuar në shërbimin e 
misticizmit ahrimanik të 'njeriut kolektiv” pa fytyrë - ose ata duhet të 
reagojnë dhe të angazhohen për rimëkëmbje dhe restaurim, domethënë 
për një revolucion në drejtimin tjetër, duke sjellë kështu deri në 
përfundim idealin e shtetit tjetër. 

Ndërsa revolucioni protestant e kapërceu kompromisin katolik dhe 
e ktheu Perëndimin në format dhe vlerat e shoqërisë demokratike, ne, 
kundër reformës, duhet të kapërcejmë të njëjtin kompromis, por për të 
afirmuar alternativën tjetër të mundshme. : ajo që u shpall në luftën e 
Perandorisë për Perandorinë e Shenjtë Romake. Mbi bazën e një 
restaurimi integral nordio-romak, ne duhet të krijojmë një shtet i cili është 
i ri dhe i lashtë në të njëjtën kohë, i mbështetur nga vlerat e hierarkisë, 
të organizimit nga lart, të aristokracisë, të dominimit dhe të mençurisë - 
d.m.th. , nga ato vlera perandorake që Kisha në periudhën e saj më të 
mirë zotëronte në një farë mase me hua dhe të cilat, pas pengesës së 
vetë Kishës - gjatë një eksperimenti dymijëvjeçar - duhet të pohohen 
qartë, pa asnjë maskim apo zbutje. nga njerëz që nuk kanë turp për 
fisnikërinë e tyre fillestare, të cilët, në besnikërinë e tyre ndaj fuqive 
origjinale të arias fisnike, shpirtërores së tyre uranike-diellore dhe 
simboleve të tyre heroike, kundër të gjithë Evropës së socializuar dhe 
të semitizuar në rënie, më në fund mund të guxojnë, siç bëjmë ne, të 
shpallin veten imperializëm pagan. 


Vullneti për hierarki 


Në vijim, kur flasim për rrënjët e së keqes evropiane, do të kemi 
mjetet për të kujtuar parimet me të cilat mund të arrihet pragmatikisht 
kundërreformimi i nevojshëm. 

Tani duam të ndalemi shkurtimisht në një pikë të veçantë: kuptimin 
e parimit të hierarkisë, i supozuar për idenë e re të Shtetit. Këtu nuk 
kanë rëndësi shpalljet dhe programet partiake: ajo që ka rëndësi është 
ajo që bëhet, jo ajo që thuhet: vetëm impulsi vendimtar ka rëndësi, 
mjaftueshëm i fortë për të fshirë zakonet që janë të lindura te burrat 
bashkëkohorë nga të cilat ata ende mbizotërohen, edhe pse goja dhe 
mendjet e tyre pohojnë të kundërtën. 
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Sot njerëzit flasin shumë për hierarkinë - por në të njëjtën kohë 
kohë ata vazhdojnë të bëjnë lëshime ndaj një pikëpamjeje borgjeze dhe 
antiaristokratike, e cila qëndron në kundërshtim të saktë me këtë koncept. 
Natyrisht, para së gjithash, ne duhet të heqim qafe të gjitha mbetjet e demokracisë 
dhe sistemit 'përfaqësues', dhe të gjithë asaj që merr pjesë në çfarëdo mënyre në 
frymë 'socialiste' dhe kolektiviste. Çdo marrëdhënie duhet të forcohet, 
të rigjallëruar dhe të virilizuar, nëpërmjet një qëndrimi luftëtar, besnikërie, ndershmërie, 
dhe një zell burrëror për shërbim. Ajo fides, e cila ishte një nga hyjnitë më të lashta të 
Romës pagane, dhe për të cilën Livi tha se dallimi midis romakëve dhe barbarëve 
qëndronte në zotërimin e saj, se 
fides, që gjendej në bhakti indian dhe në përkushtimin që 
luftëtarët iranianë i kushtuan jo vetëm veprimet e tyre, por edhe vetë 
mendimet dhe vullnetet, te krerët e tyre të hyjnizuar - fidezë të tilla gjenden edhe si 
çimento shpirtërore në njësitë individuale politike feudale dhe në lidhjen e tyre me 
unum quod non est pars, në superpolitikë dhe 
qendra e shenjtë e Perandorisë mesjetare. 

Ne kemi nevojë edhe sot, e sidomos sot, një fiqë e tillë. 

Krenaria e vartësve në shërbim të eprorëve të tyre duhet të rizgjohet. Shërbimi 
duhet të rizgjohet si liri dhe si kapërcim, 
pothuajse si një ofertë shpërtytyruese, e cila nuk poshtëron, por lartëson kudo, në 
çështjet e luftës dhe të paqes, në veçanti 
si në përgjithësi. 

Një strukturë duhet të shfaqet mbi bazën shpirtërore, e cila shkon pingul nga më 
e larta në të poshtme, në të cilën vlerat do të ishin kaq shumë 
rrezet e një qendre të vetme dhe, nga ana e tyre, qendrat e unitetit të rendit të ulët, 
u mblodhën si ushtarë rreth oficerëve të tyre. 

Një sistem i tillë natyrshëm nënkupton domosdoshmërinë e krijimit të 
elitat - elitat në fakt dhe jo vetëm në emër, në mesin e të cilave nuk është autoriteti 
bazuar në pozicion, por pozicion mbi autoritet - dhe kjo e fundit, në të 
kthehet, mbi epërsinë aktuale. Çdo hierarki e cila bazohet në premisa të tjera përveç 
këtyre nuk është gjë tjetër veçse pamja e hierarkisë, në fakt 
e kundërta e një hierarkie: krijimi i dhunshëm dhe artificial që fshihet 
në vetvete një parim i padrejtësisë dhe rrjedhimisht anarkisë. 

Nga ana tjetër, ne duhet të mbajmë se hierarkia nuk duhet të hyjë 
sidoqoftë e lodh veten në rrafshin e asaj që sot quhet 'politikë'. Përkundrazi, politika - 
si ajo pjesë ekonomike, industriale dhe administrative e 
shteti që vendos një ekuilibër në kuptimin material - 
duhet t'i nënshtrohet vlerave të karakterit superior në mënyrë që të 
të shërbejë si mjet deri në fund. Ideja e një ridiferencimi cilësor 
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kërkon përpunimin e një sërë nivelesh mbipolitike, të cilat në fakt i përgjigjen 
formave të ndryshme të jetës dhe interesave, dhe pikërisht për këtë arsye janë të 
përshtatshme për t'u dhënë liderëve atë autoritet të vërtetë dhe të padiskutueshëm 
që nuk mund të vihej. në fuqi me çdo gjë të kushtëzuar nga kohore dhe kontigjente. 


Natyrisht, ky ideal nënkupton jo vetëm afirmimin e konceptit dhe të drejtës 
së fisnikërisë, por edhe të monarkisë. Në këtë aspekt ka vetëm një hapësirë 
boshe në Evropë, pavarësisht nëse flasim për shtete republikane, ose për shtete 
që nominalisht janë ende monarkike, ose për shtete të ndërtuara nga diktatorët 
(të cilët, nga këndvështrimi tradicional, nuk janë gjë tjetër veçse tribuna të njerëzit). 
Aty ku monarkia ende ekziston, ajo është shndërruar në një mbijetesë, një simbol 
të heshtur, një funksion që ka humbur kuptimin e vërtetë dhe është shkëputur nga 
realiteti. Është më mirë se asgjë - por nga ata që, jo vetëm në emër, por edhe në 
shpirt, janë me gjak mbretëror, do të ishte të kërkoje guxim për të mos toleruar 
më kompromise dhe akomodime të pasigurta: do të ishte të kërkoje të përçmoje 
dinjitetet mbretërore kur ato tani nuk i përgjigjen asgjë, ose pothuajse asgjë - ose 
të kthehesh me vendosmëri, si qendër dhe kreu i shtetit, për të shtypur uzurpimet 
'Tegale' të kohëve të fundit dhe për t'u bërë përsëri, në një kuptim absolut dhe 
transcendent, udhëheqës të popullit. 


Kudo që monarkia, në duar që nuk ishin më në gjendje të mbanin shpatën 
dhe skeptrin, u rrah nga intrigat e turmës së hebrenjve dhe tregtarëve, ajo duhet 
të rivendoset. Kudo që, me forcën e inercisë, ai ende ekziston, ai duhet të 
rinovohet, forcohet dhe bëhet dinamik, si një funksion organik, qendror dhe 
absolut që mishëron njëkohësisht fuqinë e forcës dhe dritës së shpirtit në një 
qenie të vetme që është me të vërtetë aktualizimi i një populli të tërë, dhe në të 
njëjtën kohë pika që kapërcen gjithçka që kushtëzohet nga toka dhe gjaku. Vetëm 
atëherë do të kemi të drejtë të flasim për Perandorinë. Nëse monarkia do të 
rizgjohet në një realitet të lavdishëm, të shenjtë, metafizik, kulmi, megjithatë, i 
hierarkisë politike të rregulluar ushtarakisht - monarkia do të zërë vendin dhe 
funksionin që kishte dikur, përpara uzurpimit të saj nga pjesë të priftërinjve. kastë. 


Natyrisht, përpara se të arrini idealin e vërtetë tradicional përgjatë kësaj 
rruge, shtegu është i gjatë. Për më tepër, ne u shprehëm mjaft qartë se nuk duhet 
menduar se ky identifikim i dy fuqive është i kufizuar në një prosope retorike, ose 
në një hyjnizim paragjykues të një qenieje thjesht sepse ndodh të zërë nivelin më 
të lartë në një organizim thjesht material - siç ka ndodhur, në periudhat e kaluara 
dekadente, në raste të ndryshme teokracie. Në vend të kësaj, ne këmbëngulim të 
pohojmë një sintezë të vërtetë, 
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ku spiritualiteti nuk është një fjalë, por realiteti real pozitiv i vetë- 
transformimit, i cili, kur arrihet, vendos po aq distancë midis disa 
qenieve dhe masës së njerëzve të tjerë, sa ajo që kjo masë supozon 
se ekziston midis saj dhe kafshëve. Ne nuk duam të përdorim termin 
'supernjeri', aq i diskredituar dhe i retorizuar sa është në ditët e sotme: 
dhe, nga ana tjetër, ne mund të shpresojmë të na kuptojnë vetëm 
shumë pak, dhe të keqkuptuar nga shumica, kur iu referuam kuptimit 
të së drejtës së fillimit, e cila, në shumë shtete të lashta - kur dinastitë 
'me gjak tashmë hyjnor' nuk ishin të pranishëm - konfirmoi investimi i 
pushtetit politik. Në çdo rast, ne duhet të këmbëngulim që kjo distancë 
e liderëve është e pakalueshme për çdo gjë 'morale', 'ideale', fetare”, 
ose ndaj çdo vlere tjetër njerëzore ose jo njerëzore, por konsiston, si 
të thuash, nga një cilësi të ndryshme të qenies, e arritur nga një 
transformim thelbësor i ndërgjegjes. 

Prandaj, ne pohojmë se kjo epërsi reale dhe konkrete do t'i japë 
një kuptim termit 'shpirtëror' dhe do të duhet të vendoset si qendra 
nga e cila do të rrjedhë dinjiteti, cilësia dhe funksioni aktual i familjes 
mbretërore. Ajo, nga ana e saj, do të dëshmohet në Imperium - sipas 
traditës ariano-pagane, për të cilën Mbretërit ishin Mbretër për shkak 
të një 'zjarri' të tërhequr nga qiejt - hvaemo - i cili i mbuloi ata, i bëri 
të pavdekshëm , dhe u siguroi atyre fitore. 

Në këtë mënyrë, qendra e stabilitetit ttanscendent do të ishte e 
pranishme, 'sovraniteti', parimi i çdo hierarkie tjetër, thelbi i çdo 
besnikërie, i çdo nderi në shërbim dhe i çdo veprimi heroik, forca më 
madhështore e ekuilibrit nga lart. . 
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Liberalizëm i vërtetë 


Ideja organike duhet të jetë themeli kryesor dhe i shëndoshë i 
shteti i ri. 

Në kapitullin e mëparshëm përmendëm se si koncepti konkret i 
organizmi është i kundërt me atë të përbërjes, që është forma e 
një grumbull elementësh atomistikisht të lirë, të mbajtur së bashku vetëm nga një 
lidhje jopersonale, abstrakte, që nuk gjendet në ndonjë parim më të lartë, 
as bazuar në një ndryshim real dhe thelbësor të vetë elementëve. Dhe shtuam se 
kundërvënia midis idealit perandorak 
dhe ideali liberal-demokratik është njësoj si ai që ekziston ndërmjet organizimit 
dhe përbërjes. 

Imperializmi ynë kërkon universalitet dhe unitet: por jo diçka abstrakte, 
karakteristike e një ligji jopersonal ose të një 'vullneti kolektiv” joreal dhe të një 
shkatërrimi ndërkombëtar dhe pacifist, edhe nëse kjo 
që konkretizohet në realitetin e një individi superior dhe në të cilin 
kuptimi i transcendentit është i barabartë me parimin e diferencimit dhe organizimit. 


Imperializmi ynë e kapërcen nacionalizmin, sigurisht: por, ndërsa 
supranacionalizmi demokratik është një zgjim dhe nënshtrim i afirmimit kombëtar, 
i lidhur në mënyrë të çuditshme me shumë të tjera kombëtare. 

Sipas pohimeve, mbikombësia perandorake dhe romake është ajo e një afirmimi 
kombëtar, i cili me anë të një grupi sundimtarësh ripohohet. 

përtej vetvetes në një sintezë superiore si ndaj tij ashtu edhe ndaj kombeve të tjera, 
të cilën e merr përsëri nën vete. 

Sado e çuditshme të duket, në bazë të imperializmit tonë, ekzistojnë 
vlerat të cilat shfaqen për më tepër si supozime për format liberale të 
demokraci. Vlerat e lirisë dhe pavarësisë qëndrojnë në fakt 
qendra e traditave më të mira ariane. Një fisnik, sipas 
traditën primordine gjermanike dhe ndryshojnë në organizimin e së njëjtës 
qytetërimet mesjetare, ishte e barabartë me një njeri të lirë. Romaku i parë 
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Kushtetuta bazohet në idenë e patërve, priftërinjve, udhëheqësve dhe 
gjyqtarëve suprem të popujve të tyre, të cilët janë të lirë si shumë botë 
brenda një bote. Frederiku Il do të thotë: “Unë jam mbret për aq sa jam i 
lirë”. - I njëjti në fjalë, kundërshtim radikal në frymë. 

Dallimi qëndron në faktin se, në liberalizëm, këto vlera pohohen nga 
një racë skllevërsh, e cila nuk guxon të mendojë dhe do t'i vendosë në 
themel, për dhe në individë, por përkundrazi i zhvendos ato, në mënyrë të 
paligjshme dhe egalitariste, në 'shoqëri'. dhe 'njerëzimi', ku humbasin 
kuptimin e tyre parësor dhe shndërrohen në gabime. 

Për ta dëgjuar të thuhet - sipas të parit të 'parimeve të saj të 
pavdekshme” - kjo racë kishte krijuar epokën e lirisë. Në realitet, nuk ka 
asgjë prej saj. Ata nuk e dinë se çfarë do të thotë liri. Nëse do ta bënin, do 
ta dinin për më tepër se të dëshirosh lirinë është njësoj si të dëshirosh 
Perandorinë. 

Le të vëzhgojmë më saktë. Liria nuk toleron kompromiset: ose 
pohohet ose jo. Por nëse pohohet, është e nevojshme të pohohet deri në 
fund, pa frikë - domethënë është e nevojshme të pohohet si liri e 
pakushtëzuar. 

Kjo përfshin plotësisht këdo që pohoi se njeriu i lirë mund ta quajë 
veten një individ të vetëm. Disa qenie të lira vetëm mund të kufizojnë dhe 
mohojnë njëra-tjetrën - përveç nëse dikush supozon se, në thellësi të secilës 
prej tyre, ekziston një ligj që rregullon veprimet e tyre sipas një lloj harmonie 
të paracaktuar. 

Tani, meqenëse një ligj nuk pushon së qeni ligj thjesht sepse është një 
ligj i brendshëm, dhe për më tepër, duke qenë se ky ligj është, sipas 
hipotezës, diçka që do të kapërcejë fuqinë e vetëdijshme të çdo individi, në 
këtë rast gjithashtu ekziston vetëm shfagja e lirisë së vërtetë. 

Pra, ne jemi përballë kësaj alternative: ose të dështojmë në kërkesë, 
duke ndryshuar vlerën e saj, pra, duke mohuar lirinë për t'i bërë liritë e 
shumta, individuale, atomiste të mbeten të zbutura, të mekanizuara, në 
vetëkufizim reciprok (demokratizmi liberal): do të thotë të qëndrosh në 
mënyrë të paanshme për të krijuar idealin e një qenieje që - nëpërmjet një 
epërsie të brendshme që pushon së përfaqësuari një forcë midis shumë të 
tjerave në atë sistem dinamik që është realiteti shoqëror - e realizon veten 
në atë që, si pengesë- minator i ligjit të të njëjtit realitet, është i lirë nga ligji: 
i cili, pra, do të jetë ligj dhe autoritet vetëm për të tjerët. Kjo do të thotë se 
sa realitet ka liria, aq ka edhe Perandoria. 

Kjo Perandori duhet të konceptohet duke përdorur analogjinë e një 
trupi që është bërë një unitet nën sintezën mbizotëruese të një shpirti. 
Uniteti në të cilin një trup i tillë konvergon - ndryshe nga ai pa shpirt - është më i lartë 
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parim, i cili fillimin dhe fundin e ka brenda vetes: e cila nuk ka 
jetoni për nevojat e trupit, por në vend të kësaj, trupi shërben si mjet i tij, 
dhe që nuk prodhohet nga trupi, por anasjelltas, në kuptimin që 
shpirti është qëllimi përfundimtar, parimi i thellë organizues i trupit 
vetë, pa të cilën kjo e fundit do të shpërbëhej (Aristoteli). 

Analogisht do të themi se Udhëheqësi, ai bartës i vlerës 
i lirisë, nuk do të jetë thjesht përfaqësuesi i masave (teza demokratike), simboli 
jopersonal i një vetëorganizimi mitik, 
për të cilat këto masa janë tashmë të afta, por pikërisht e kundërta: të 
masat do të merrnin rend dhe formë vetëm falë kësaj force superiore 
cilësisht të dallueshme nga të tjerët që priren të shprehen me vështirësi. Dhe 
kjo forcë, larg nga të jetuarit përmes tyre, do t'i nënshtrohej 
interesat e masave në ato horizonte më të gjera që vetëm ajo mund 
përcaktoni: pa njohur të drejtën e askujt për t'i dhënë sanksion 
ligji i tij, i cili nuk është ligj sepse është i drejtë, por që është i drejtë sepse është 
ligji dhe ligji i tij (në kontrast të habitshëm me parimet demokratike të 
sanksioni popullor dhe përkushtimi i guvernatorëve ndaj 'parimeve' abstrakte 
ose ndaj asaj që supozohet se ka interes të përbashkët). Përndryshe 
lideri i lartë nuk do të ishte një qenie e lirë, por më e rëndësishmja 
shërbëtorë, jo një frymë, por zëri i trupit. 

Fatkeqësisht, sot askush nuk e di më se çfarë është liria, jo 
njeriu guxon ta mendojë deri në themel. Fatkeqësisht, sot pothuajse jo 
njeriu di më si të komandojë, apo si të bindet. Rreziku i përgjegjësisë absolute 
dhe i përkushtimit absolut, të dyja janë zhdukur totalisht, përballë mediokritetit 
të kolektivitetit të mekanizuar. 

Dhe njerëzit guxojnë të këndojnë lëvdata të një epoke lirie dhe liberalizmi, 
duke u mburrur me hegjen e skllavërisë, pa e kuptuar këtë, 
në vend të kësaj, liria mund të ekzistojë vetëm kur ka mjeshtër që kundërshtojnë 
skllevër, kur ka udhëheqës dhe masa krenare që me guxim dhe bujari e vënë 
jetën dhe fatin e tyre në duart e tyre, pa e kuptuar se vetëm një racë skllevërsh 
mund të kishte dashur shfuqizimin e 
skllavëria, një racë skllevërsh e cila mbeti e tillë edhe kur zinxhirët kishin 
u shkatërruan dhe hierarkitë u shkatërruan - për aq sa kanë nevojë 
sepse skllavëria dhe varësia krijoi tirantë të rinj dhe shumë më të tmerrshëm: 
nga njëra anë, gjykatësi semit - Zoti i providencës dhe hirit, dhe 
nga ana tjetër, ari dhe 'opinioni publik' - mjete të komplotit hebre, 
fetishi i ligjit të socializuar, jopersonal dhe intoleranca moraliste 
të kombeve protestante: njeriu i plotfuqishëm i masave të bolshe-vizmit. 
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Hierarkia e bazuar në pushtet. Pushtimi i Shtetit 


Koncepti themelor i pikëpamjes pagane dhe 'diellore' të botës 
është se shpirti është fuqi dhe fuqia është shpirt, në përputhje me një sintezë të 
pazgjidhshme. 

Prandaj, duke u kthyer në konsideratat tona të para, do të themi pa hezitim 
se masa e lirisë është fuqia. 

Si shpirti - në të cilin, sipas analogjisë së përdorur më parë, 
pjesët dhe funksionet e ndryshme kanë qëllimet e tyre, por shpirti ka të vetin 
qëllimi në vetvete - merr parasysh kushtet dhe kufizimet që vijnë nga 
trupi si papërsosmëri, dhe ai nuk duhet t'i tolerojë ato, por të përpiqet t'i kapërcejë 
ato me mjeshtëri të përsosur në një organizëm plotësisht të lakueshëm ndaj 
shpirti, kështu që Sundimtari do të sillet në përputhje me kushtet e ndryshme 
tipike për masat, ose racën superiore në lidhje me tjetrën 
gara, të cilat duhet t'i organizojë në një unitet universal. 

Liritë e Sundimtarit do të shtrihen për aq sa ai ka 
fuqia për të kryer atë që ai dëshiron, 'përgjegjësi' - në çdo aspekt - 
ka kuptim vetëm kur veprimi është i pasuksesshëm ose kur ekziston një fuqi më e lartë. 
Në rast të dështimit të një pushteti të tillë, ai do të humbasë, për më tepër, të drejtën që do 
kalojnë tek ai që di të ripohojë ligjin e vet mbi dhe 
kundër ndonjë tjetër. Pra, ajo hierarki nuk do të jetë diçka e dhënë, por 
më tepër një detyrë: ajo nuk do të lindë nga përshtatshmëria e saj me abstraksionin 
të një ligji ttanscendent të së mirës dhe të keqes, të drejtësisë dhe padrejtësisë, 
të njerëzimit, kombësisë ose traditës në atë më të ngushtë dhe empirik 
kuptim, por, në vend të kësaj, do të jetë një vënie e saktë e vetes në marrëdhënie, 
balancim, nënshtrim ose nënshtrim ndaj forcave të caktuara, për të përcjellë se 
kush është pak a shumë i denjë për një nivel të caktuar të hierarkisë. ne 
këmbëngulin pra në faktin se, pa pushtet, Imperium - dhe 
me të maja e qenies së lirë - nuk ka themel: dhe, kur nëse ajo 
edhe ekziston, do të ekzistonte në mënyrë kontingjente dhe të pasigurt, bazuar 
jo nga forcat e veta, por nga dobësia dhe frikaca e dikujt tjetër. 


Por këto pohime duhet të pasohen menjëherë nga një shpjegim i saktë se 
çfarë nënkuptojmë me pushtet, pa të cilin do të 
sigurisht lindin paqartësi që, në këtë kontekst, nuk do të kishin asnjë rai-son d'etre. 


Fillimisht duam të theksojmë se për ne pushteti nuk ka fare 
do të thotë forcë thjesht fizike, dhe se dominium dhe Imperium nuk janë 
fare identifikohet me dhunën dhe abuzimin që mund të ushtrohet nga 
mjetet e saj. Është edhe më e nevojshme ta sqarojmë këtë, pasi shumë 
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bëje këtë konfuzion me mjeshtëri, në mënyrë që të mund të tërhiqesh më pas 
nxjerr retorikën më të ndaluar ad hominem kundër 'bishës njerëzore”, 
“homo hominis lupus”, 'sundimtarët çnjerëzor”, 'tiranët', e kështu me radhë. Dhuna 
është shumë pak. Pushteti nuk është dhunë, për aq sa shpreh thjesht një 'rërë 
kundër' (dhe, për rrjedhojë, në të njëjtin plan) dhe jo një 'qëndrim lart'. Duke supozuar, 
dhe duke nxjerrë kuptimin dhe justifikimin e saj nga një ri-rezistencë - domethënë, 
duke supozuar se një vullnet tjetër mund t'i rezistojë asaj - fajëson 
një e jashtme, polemike, kontigjente, dhe si rrjedhim, jo me të vërtetë hierarkike dhe 
marrëdhënie dominuese. Trupi i lirë nuk lëviz as nga dhuna, as 
tronditi nga një bon mot, ai që është me të vërtetë i aftë nuk e njeh dhunën. Ai ka 
nuk ka nevojë për të, përderisa ai nuk ka antitezë dhe ai imponon autoritetin e tij drejtpërdrejt, 
në mënyrë të padukshme dhe të papërmbajtshme në virtytin e tij të brendshëm, individual. 
epërsi ndaj atyre që ai komandon. 

E gjithë kjo, nga një këndvështrim absolut. Megjithatë, ne nuk do të thotë 
për të mohuar çdo dobi të dhunës, por vetëm për të thënë se ende nuk është e vërtetë 
fuqia, mund të jetë e nevojshme përballë ngurtësisë së pajetë të cilat nuk munden 
të mposhten veçse duke u thyer: mund të jetë përsëri e nevojshme në 
veprimi i shenjës së parë të drejtpërdrejtë organizative në kaosin e forcave të 
ndryshme materiale dërrmuese: megjithatë, ajo mbetet një elementar dhe 
faza e përkohshme. 

Mund të jemi të bindur se është kështu, duke marrë parasysh gjithashtu se, të 
mbështetur nga një forcë të çliruar dhe mjaft të gjallë, mund të arrihet në 
koka e shumë njerëzve, nëse jo të gjithëve: por sidoqoftë, sigurisht që është e 
nevojshme që ne fillimisht të dimë t'i çlirojmë dhe më pas t'i drejtojmë këto 
forcat, diçka që nuk mund të arrihet me forcë të pastër fizike, 
por më tepër me forcën e bindjes ose sugjerimit. 

Kjo na sjell, pra, në një plan më delikat, ku veprimi dhe 
kontrolli ushtrohen me anë të ideve. Idetë - kini parasysh - kuptohen jo si nocione 
abstrakte, por më tepër si ide fuqie, si mite në 
Ndjenja soreliane që do të thotë, parimet e zbatuara për detyrën e zgjimit të energjive, 
lëvizjeve dhe rrymave shoqërore nëpërmjet sugjerimeve të ndryshme morale ose 
emocionale, plus ato të besimit, traditës, etj., të cilat ata janë në gjendje t'i ushtrojnë 
mbi masat. Por këtu duhet të jenë dy pika themelore 
mbajtur fort në mendje. Në radhë të parë, Sundimtari duhet të mbetet zot 
të ideve apo miteve të ndryshme: ai nuk duhet të bjerë, duke i besuar ato 
nën sugjerimin e tyre, duke u bërë një obsesive, një skllav i shpirtrave 
që ai evokoi: ai nuk duhet t'u japë atyre asnjë vlerë absolute, por duhet t'i konsiderojë 
ato ftohtë si mjete, si magjepsëse. 
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mjete me të cilat - në përputhje me një shkencë të saktë të psikologjisë 
së turmës - ai do të ushtrojë ato ndikime që dëshiron, duke zgjuar dhe 
drejtuar forcat e verbëra të komuniteteve të lidhura. 

Pika e dytë lidhet me të parën dhe konsiston në përqafimin e aspektit 
absolutisht pozitiv të qëndrimit tonë, i cili shkon përtej ideologjisë së 
forcës së pastër dhe idealizmit të 'vlerave', 'parimeve të pavdekshme”. e 
kështu me radhë. Ajo forcë e pastër fizike nuk është e mjaftueshme në 
vetvete, ajo do të jetë gjithmonë mjeti i ideve - ky është thjesht një akt për 
t'u konstatuar. Nga pikëpamja pozitive, nuk mund dhe nuk duhet të jepet 
një vlerë tjetër përtej asaj që rezulton pikërisht nga ai fakt i konstatuar, ajo 
vlerë sugjestive parimore, e matur me pasojat e saj praktike. Ideja, me 
fjalë të tjera, ka vlerë për aq sa funksionon dhe për sa kohë funksionon: 
jo sepse është 'e mirë', 'vetëm”, 'e vërtetë” etj., gjithçka është vetëm mjegull 
në lidhje me realitetin e saj. të pushtetit-idesë. Për të kontrolluar 'potencialet 
sugjestive” me të cilat ngarkohen idetë e ndryshme, për t'i shqyrtuar, 
vlerësuar ato, për t'i ndarë ato, për t'i shfrytëzuar, për t'i hedhur poshtë 
ose për t'i ndaluar ato - ky është një art kontrolli superior, i padukshëm 
dhe i frikshëm, i cili, kur e ndërgjegjshme, siç do të thuhet, mund të 
përcjellë 'magji' në kuptimin më të lartë. 

Prandaj, ne mund t'i etiketojmë si vërtet naive të gjitha ato rryma që 
pohojnë se vetëm veprimi (në kuptimin e kufizuar të përmendur më lart) 
ia vlen dhe se çdo konflikt, ose përdorim i ideve është humbje kohe. 

Ne nuk mund të pajtohemi me këtë, jo për shkak të një 'idealizmi' nga i cili 
jemi shumë larg, por sepse ky është një qëndrim që shfaqet abstrakt dhe 
jo i plotë nga këndvështrimi i vetë veprimit. Një Sundimtar i pakalueshëm 
dhe nxitës i ideve të pushtetit do të mbizotërojë në sulmin e parë ata që 
lartësojnë veprimin e pastër, duke i copëtuar dhe duke kthyer pikërisht të 
njëjtën forcë kundër tyre mbi të cilën ata bazohen. 

Megjithatë, edhe kjo fazë është sërish kalimtare dhe duhet kapërcyer. 
Nuk të çon përtej nivelit të një tribune të popullit. 

Ajo mbetet brenda një rendi për të cilin mund të kenë vlerë edhe teoritë 
psikoanalitike të pavetëdijes kolektive ose të 'hordhisë primare”. Ai përfshin 
një kompromis. “Mitet” dhe idetë e ndryshme të pushtetit nuk duhet të 
shërbejnë si mbështetje apo kusht për Sundimtarin, pasi kushti duhet të 
jetë vetëm ai. Tani, ide të tilla - veçanërisht ato të 'kombit' dhe 'atdheut', 

të cilat kulmuan në zonën me të cilën ne jemi të shqetësuar, përmbajnë 
domosdoshmërisht diçka transhendente dhe jopersonale, formë e cila ka 
një kufi kontingjenti, që kufizon vlerën e tyre instrumentale si ish- sqaruar 
më sipër. Sepse atij që e mbështet sundimin e tij vetëm në emër të një 
grupi të caktuar idesh, mund t'i ndodhë gjithmonë të gjejë veten 


387 


Machine Translated by Google 


IMPERIALIZMI PAGAN 


Përballja me të tjerët që thirren në të njëjtat ide dhe që - duke demonstruar 
situata, për më tepër, që u korrespondojnë atyre më shumë se ato të dhëna 
nga grupi në pushtet - mund ta minojë atë pikërisht duke tërhequr vetë forcat 
mbi të cilat bazohej i pari. 

Prandaj kërkohet domosdoshmërisht një realizim i mëtejshëm, një kthesë 
për të bërë atë që ka rëndësi jo aq ideja në vetvete, por ai që e pohon atë. 
Nuk do të jetë më ideja që i jep vlerë dhe fuqi individit, por individi që do t'i 
japë vlerë, fuqi dhe justifikim idesë. Kjo është ajo që Volteri do të thoshte, 
nëse kujtojmë oborrin, kur tha, duke iu referuar një mbreti francez, se, nëse 
disa veprime fitojnë vlerë, kjo ndodhi në thelb sepse ishte ai që i realizoi ato. 


Pra, tani mbetet për t'u realizuar një hap i madh përfundimtar: të heqim 
qafe besëtytninë e 'atdheut' dhe 'kombit', të kuptuar në kuptimin demokratik 
dhe jopersonal. Sundimtari duke e zhvendosur qendrën gradualisht, duke 
formuar tërheqjen drejt betonit, do të shfuqizojë në fund vetë idenë e atdheut 
dhe do të pushojë së mbështeturi në të: ai do ta imma-nentizojë dhe do të 
lërë vetëm veten e tij, si qendër të mjaftueshme për çdo përgjegjësi dhe çdo 
vlerë, që më në fund të mund të thotë: “Unë jam kombi, shteti”. 


Megjithatë, ky nivel mund të mbahet vetëm nga ai i cili - në përputhje me 
shprehjen e sapopërdorur - epërsia nuk bazohet në fuqi, por fuqi mbi epërsi. 
Të kesh nevojë për 'fuqi' është pafuqi, dhe ai që e kupton këtë ndoshta do ta 
kuptojë në kuptimin që rruga e një hegjeje të caktuar (një heqje dorë virile, e 
bazuar tërësisht në një 'Aftësi për të bërë pa', një 'qenie -mjaftueshëm') mund 
të jetë një kusht për rrugën drejt fuqisë supreme, dhe gjithashtu do të kuptojë 
logjikën e fshehtë përmes së cilës fuqitë goditëse dhe jashtëshqisore, më të 
forta se çdo fuqi e njerëzve dhe e sendeve, burojnë në mënyrë të papritur dhe 
të natyrshme formojnë asketët, shenjtorët, dhe nis (sipas traditave që shumica 
e njerëzve i konsiderojnë si mite, por që ne nuk mund t'i konsiderojmë në 
asnjë mënyrë si të tilla). 

Ashtu si çdo nevojë, çdo dëshirë dhe çdo pasion shpreh mungesën e 
qenies, duke i thënë jo gjithçkaje, e integron, e rrit, e lartëson qenien dhe e 
shtyn atë drejt një jete më të lartë, qendrore, diellore. 

Kështu, çdo gjurmë e titanizmit që mund të mbetej në marrjen e pushtetit 
nga një person i vetëm, krejtësisht e centralizuar dhe e çliruar nga çdo kusht, 
zhduket. Këtu individi dhe superindividi, në fakt të bazuar në njëri-tjetrin dhe 
prirjet partikulariste, aq pak mund të izoloheshin dhe të shkuleshin njërin 
kundër tjetrit, sa një përrua i vogël në momentin e derdhjes së tij në det. 
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Këtu sundimtari nuk është aq shumë një qenie e vdekshme specifike, 

por një element universal, një forcë kozmike. Kështu bëhet e kuptueshme 
se si, në disa tradita lindore, mbretërit, në kohën e kurorëzimit të tyre, 
braktisën emrat e tyre të vjetër njerëzorë. Dikush do të kuptojë, pas 
simboleve mitologjike, shkallën në të cilën vendet e lashta nordike mund 
t'i konsideronin sundimtarët e tyre si mishërime të gjakut të Odinit, Freyrit 
dhe Tyr-it, egjiptianëve dhe iranianëve, imazhe pothuajse tokësore të 
hyjnive diellore, mishërimet e tyre: grekët dhe romakët, si zbulime të 
ndikimeve të vazhdueshme 'heroike”' të lindura nga figura të tilla si 
Herakliu dhe Apolloni. 'Të banosh vazhdimisht në banesën e madhe të 
botës, të ulesh vazhdimisht në ndenjësen e drejtë të botës: për të ecur 
përpara vazhdimisht në rrugën e madhe të botës dhe, kur kjo të jetë 
arritur, t'i bëjë njerëzit pjesëmarrës në të mirat që zotërohen.' Nëpërmjet 
pafundësisë dhe thellësisë së virtytit të vet, për t'u bërë të ngjashëm me 
tokën: Përmes madhështisë dhe shkëlqimit të tyre, për t'u bërë si parajsë, 
nëpërmjet shtrirjes dhe kohëzgjatjes së tyre për t'u bërë i ngjashëm me 
hapësirën dhe përjetësinë: për të formuar një fuqi të tretë midis qiellit dhe 
tokës” - kështu flet Tradita. 

Sundimtari i vërtetë, natyra perandorake, është pikërisht ai që 
rregullon këtë sasi më të lartë të qenies, e cila nënkupton menjëherë një 
cilësi tjetër të qenies: virtusin, nga i cili të tjerët - pa dëshirën e tij në 
njëfarë kuptimi - ndizen. i tërhequr, i dërrmuar. Ai e imponon veten, si të 
thuash, me praninë e tij të thjeshtë: si një vështrim i gjerë dhe i tmerrshëm, 
të cilit të tjerët nuk mund t'i rezistojnë: si ajo madhështia më e qetë që me 
magji i ndal të dy krahët e armatosur dhe vërshimin e bishave të egra të 
lëshuara, dhe ngjall drejtpërdrejt respektin dhe nxitjen për t'u bindur, për 
të sakrifikuar veten, për të kërkuar në jetën e tij më të madhe ndjenjën e 
jetës më të vërtetë. Tek ai digjet një racë e tërë, një traditë e tërë, një 
histori e tërë, si në veprën e tyre: pushojnë së qeni abstraksione, pushojnë 
së qeni ideale pa gjak, ata e bëjnë veten realitet, individual, konkretitet, 
jetë - jetë absolute, sepse një fund në vetvete dhe liri e pastër - shpirt, dritë. 

Pra, është, në krye, ai që mund të thotë me të vërtetë: 'Unë jam 
rruga, e vërteta dhe jeta', dhe që i jep një morie qeniesh, të gjithë sistemit 
të përcaktimeve më të ulëta të jetës, një unitet, një kuptim, një justifikim 
që nuk e kishin më parë. Sepse brendësia nuk e jeton kurrë jetën e tij të 
lirë aq përsosmërisht sa kur e di se qendrën dhe fundin e ka në diçka më 
të lartë, pjesa, që kur e di se është anëtar i një organizmi që ka arsyen e 
vet të ekzistencës jo në vetvete, por në një shpirt (në një shpirt që është 
një realitet dhe jo më pak një ligj ideal apo abstrakt). 
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Këto do të përshkruajnë fazat kryesore të pushtimit të 
shteti dhe mënyra e pushtetit. Naiviteti i forcës brutale, retorika 
të idealitetit dhe të “parimeve të pavdekshme”, dhe relativitetit dhe paqartësisë 
së lojës dinamike të ideve të pushtetit, mitit të atdheut dhe 
të kombit, mbështetja e të njëjtit pushtet - janë kufijtë e ndryshëm 
e cila, ndërsa dielli në rritje shpërndan mjegullën dhe fantazmat e natës - 
duhet të thyhet nga realiteti i fuqishëm i eprorit dhe i zymtë 
individ më shumë se njerëzor, i cili më në fund bëhet njësh me fuqitë 
të 'mbibotës'. 


Pamundësia e Vetëqeverisjes Demokratike 


Le të kthehemi te liberalizmi. 


Ne theksuam kompromisin që e kontrollon atë në pretendimin e saj për të 
pohojnë 'parimin e pavdekshënr” të lirisë nga individi në shoqëri, krahas 'lirisë' 
pohohet një tjetër 'parim i pavdekshënv”, ai i 
barazisë. Si mund të mos e vërejë dikush nëse ka barazi atje 
nuk mund të jetë lirit Se rrafshimi i mundësive, identiteti i detyrimeve dhe i të 
drejtave dhe despotizmi i një ligji të bazuar ekskluzivisht në sasi, e bëjnë të 
pamundur lirinë2 E përsërisim: ekziston vetëm liria e vërtetë 
në hierarki, dallime dhe pakësueshmëri të mundësive individuale, mbi bazën 
e një ideali të artikulimit, dhe rrjedhimisht të pabarazisë, 
modeli më i përsosur i të cilit është sistemi i lashtë i kastave - por, veçmas 
nga kjo, ka liri të vërtetë vetëm atëherë kur kuptimi i besnikërisë, i heroizmit 
dhe i sakrificës mund të fshijë vlerat e vogla të jetës materiale, ekonomike 
dhe politike. 

Por le të shkojmë përtej kësaj, në një analizë të natyrës së sipërfaqësisë 
dhe absurditetit karakteristik të pikëpamjes anti-perandorake. 

Demokracia, thuhet, është vetëqeverisja e popullit. Vullneti sovran është 
ai i shumicës, të cilin ata e shprehin lirisht përmes vullnetit 
votojnë, në simbolin e përfaqësuesve, të cilët duhet t'i nënshtrohen të përbashkëtës 
interesi. 

Megjithatë, sado që ata insistojnë në 'vetëqeverisje”, 
gjithmonë do të lindë një dallim midis guvernatorëve dhe të qeverisurve, 
për aq sa nuk është krijuar ende një organizatë qytetare nëse vullneti i 
shumicës nuk konkretizohet në personalitete individuale të cilëve u është 
besuar qeverisja. Këta persona padyshim nuk do të zgjidhen rastësisht: ata 
do të jenë ata që njerëzit besojnë se i njohin 
kapacitete më të mëdha, dhe për këtë arsye, për mirë ose për keq, epërsi mbi 
gjithë të tjerët, që të mos konsiderohen si zëdhënës të thjeshtë, 
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por do të supozohet një parim i autonomisë dhe iniciativës legjislative 
në to. 

Kështu në gjirin e demokratizmit shfaqet një faktor antidemokratik, të cilin ai 
më kot kërkon ta ndrydhë me parimet e zgjedhjes dhe të sanksionit popullor. 
Themi 'kot', sepse epërsia e 
burrat superiorë shprehet ndër të tjera në faktin se janë 
të aftë për të dalluar atë që ka vërtet vlerë dhe për të rregulluar të ndryshmet 
vlerat në mënyrë hierarkike, pra si nënrenditëse ose mbirenditëse të tyre 
në raport me njëri-tjetrin. Tani, parimet e deklaruara demokratike e përmbysin 
plotësisht çështjen, për aq sa rivendosin gjykimin (në lidhje me zgjedhjen dhe 
sanksionin) me vlerën më të lartë për masën. 
vendosin, domethënë, për trupin e atyre që, sipas hipotezës, janë 
më pak i aftë për të gjykuar dhe gjykimi i të cilit është i kufizuar nga nevoja 
te vlerat më të ulëta të jetës më të afërt. Prandaj, në regjimin demokratik, mund 
të mbetet i sigurt se ata që janë në gjendje të tregojnë 
nga të ardhmen më të mirë (edhe nëse kimerike), për qëllime praktike 
dobia, do të ketë një epërsi katastrofike mbi të tjerët. Në një të tillë 
gabim - i ngjashëm me atë të dikujt që, pasi ka pranuar se 
të verbërit duhet të udhëhiqen nga ata që shohin, kërkon që të verbërit të vendosin 
kush mund të shohë dhe kush jo - aty gjendet shkaku kryesor i degradimit modern 
të realitetit politik në një realitet thjesht empirik, utilitar, 
dhe realiteti material. 

Është e vërtetë se ka ende një kundërshtim të mundshëm: se 
mirëqenia materiale e kontrolluar nga njerëzit mund të jetë një pajtues 
partner në zhvillimin e një rendi më të lartë. Por kjo tezë është e dyshimtë. 

Fakti është se vlerat më të larta dhe forcat rigjeneruese kanë dalë nga 
momentet e krizës sociale, kurse 'patat e Capua', periudhat e 

prosperiteti ekonomik kanë çuar në stanjacion dhe rrëmujë në jetën e 

shpirti. Ky është një pasqyrim i asaj që ndodh në jetën e individëve, në 

të cilat disa vlera dalin nga toka e vuajtjes, heqjes dorë, 

dhe padrejtësia, dhe në të cilën një shkallë e caktuar tensioni, e 'të jetuarit në 
rrezik' nga çdo këndvështrim, është majaja më e mirë për të zgjuar kuptimin e 
rëndësisë së shpirtit. Por, pa dashur të këmbëngulim për këtë, ne 

Kufizohemi të pyesim: me çfarë kriteresh duhet të pritet që masat t'i njohin ata që 
duhet t'i drejtojnë, sepse ato janë të afta të kujdesen shumë për vlerat superiore, 
megjithëse të bazuara në vlerat materiale. 


E vërteta është se demokratizimi varet nga një por optimist 


presupozim krejtësisht i lirë. Nuk merr fare parasysh 
karakter absolutisht irracional i psikologjisë së masave. Si ne 
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kanë treguar tashmë më lart, në diskutimin tonë për 'idetë e pushtetit' 

masa nuk ndikohet nga arsyeja, por blej entuziazmin, emocionin dhe 

sugjerim. Si një vajzë e vogël, ajo ndjek këdo që di më së miri 

magjepse atë, duke e trembur ose joshur, duke përdorur mjete që janë të pavlefshme 
logjikës. Ashtu si një grua, ajo është e paqëndrueshme dhe kalon nga një gjë në atë 
më tej, pa një tranzicion të tillë të shpjegueshëm nga një ligj racional ose proces 
progresiv. Veçanërisht, ajo ide e 'progresit', duke mos iu referuar 

të kuptuarit e thjeshtë se gjërat bëhen më të mira ose më keq nga materiali 
këndvështrimi, por duke iu referuar në vend të tij kalimit nga një material 

standard për një standard më të lartë, është një bestytni perëndimore e cila ka 

që lindin nga ideologjia jakobine, kundër së cilës nuk mund të reagojmë kurrë 
mjaftueshëm energjikisht. Në vend të kësaj, për aq sa është e mundur të flitet për 
vetëqeverisje të masave, dhe në masën që e drejta e zgjedhjes 

dhe sanksioni mund t'i lihet publikut të gjerë, pastaj gjithçka që mundet ose mundet 
të mos jetë e vërtetë: në vend të kësaj, 'populli' mund të konsiderohet si një inteligjencë 
e vetme, si një qenie e vetme e madhe, që jeton një jetë të vetme, aktuale, të 
ndërgjegjshme dhe racionale. Por ky është një mit i pastër optimist, të cilin asnjë 
konsideratë shoqërore apo historike-historike nuk e konfirmon dhe që u shpik vetëm nga një racë 
shërbëtorë, të paduruar me udhëheqësit e vërtetë, të cilët kërkuan një maskë për 
pretendimin e tyre anarkik për të qenë në gjendje të bëjnë gjithçka vetë dhe për 
vullnetin e tyre rebel. 

Kështu, ky optimizëm, i supozuar nga demokratizmi, është gjithashtu, dhe 
thelbësisht, i supozuar nga doktrinat anarkiste. Dhe, e sjellë në një formë të racionalizuar 
dhe të teologjizuar, ajo rishfaqet përsëri në bazë të historisë 
rrymat dhe teoria e 'Shtetit Absolut'. 


Antihegellanizmi 


Në përshkrimin tonë të botës moderne, ne shpesh përdorim termin 'the 
shumë” në preferencë ndaj termave më në modë si “njerëz” ose “njerëzore”, të cilat u 
transmetuan nga Revolucioni Francez. Të 
Arsyeja për këtë është se këto terma në vetvete tashmë pasqyrojnë këtë 
mendësi demokratike dhe kolektiviste. Ne nuk mund dhe nuk do të miratojmë 


sido që të jetë ajo mbetje këmbëngulëse e mentalitetit skolastik me të cilin 
të ashtuquajturat 'universale' janë konkretizuar ose substancializuara. 

Le ta shpjegojmë në këtë mënyrë. Ne ende presim që dikush të bëjë 
ne e kuptojmë se çfarë mund të jetë 'Njeriu', mbi dhe mbi njerëzit individualë. Në 
realitetin ne njohim për njerëzit, por për 'Njeriun' në përgjithësi nuk dimë asgjë ose, për të 
e thënë më mirë, ne e dimë se nuk është asgjë, aq sa dimë se është 
është një koncept i thjeshtë i përftuar duke lënë mënjanë shenjat specifike të betonit 
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individë, të cilët shpërndahen në një uniformitet bosh përmes karakteristikës 
abstraksionale të një pragmatizmi klasifikues. 'Njeriu”, si i tillë, është 
diçka, që ka ekzistencë, nëse ekziston fare, në mendjen tonë, por që nuk përkon me 
asgjë në realitet. 

Në mënyrë analoge, ne mendojmë se 'kombi', 'populli', njerëzimi”, etj. 
janë metafora të thjeshta, në vend të qenieve reale, dhe se 'uniteti' i tyre, në 
njëra anë, është thjesht verbale, dhe nga ana tjetër, jo ajo e një organizmi 
i përbërë nga një racionalitet imanent, por ai i një sistemi të shumtë 
forcat individuale që përplasen dhe balancojnë njëra-tjetrën, dhe për këtë arsye 
në thelb dinamike dhe të paqëndrueshme. Le ta kemi parasysh këtë mirë kur 
ne përdorim termin 'shumë', duke i shtuar karakterit të përmendur tashmë 
të irracionalitetit të 'masës', atij të natyrës së saj të shumëfishtë. 

Nga një këndvështrim i tillë, edhe baza-koncepti demokratik i 
i ashtuquajturi 'vullneti i popullit' ttegohet se është i parëndësishëm dhe duhet 
zëvendësuar me atë të ekuilibrit momental të shumë vullneteve, 
ato të shumë individëve pak a shumë të lidhur, si rryma e një ujëvare 
e cila nga larg mund të duket e palëvizshme dhe unike, por nga afër 
diapazoni, shihet se vjen nga një numër i pacaktuar elementësh të ndryshëm 
në lëvizje të pandërprerë. Prandaj, çdo demokratizëm është, në fund të fundit, vetëm 
liberalizëm dhe atomizëm i maskuar. 

Ne kurrë nuk mund të insistojmë shumë në këto konsiderata, duke konkluduar 
në realitetin e tyre për entitetin 'popull', entitetin 'komb' etj., dhe 
palogjikshmëria e realitetit pluriform tek i cili konkretisht janë reduktuar këto - përpara 
se të shfaqet një forcë nga lart dhe fuqia e besnikërisë është 
restauruar. Në këtë, është vendimtare që, nëse zbulojnë se në të cilën doktrina 
demokratike e organizimit nga poshtë mund të justifikohen si vetëqeverisje e 'popullit' 
ose 'kombit, ato zbulojnë për më tepër një 
pretendim i tejkaluar, për të cilin thuhet shumë koncepte 
të jenë, dhe besohet se janë, jodemokratike, janë gjithçka tjetër veçse të lirë. Ne i referohemi 
në konceptin neo-hegelian1 të 'Shtetit Absolut', ose Supershtetit, 


1 Themi 'neo-hegelian' sepse synojmë të luftojmë mbi të gjitha disa deduksione politike të 
kohëve të fundit, prej të cilave vetëm pjesërisht justifikohet pretendimi i tyre për doktrinën e 
plotë të Hegelit. Në atë që ka shkruar Hegeli (Enciklopedia e Shkencave Filozofike, 539): 'Si një 
shpirt i gjallë, shteti është vetëm si një tërësi e organizuar, e diferencuar në agjenci të veçanta, 
të cilat, duke u nisur nga një nocion (edhe pse nuk njihet si nocion ) të vullnetit të arsyeshëm, e 
prodhojnë vazhdimisht atë si rezultat i tyre.', dhe shtoi (542): “Në formën e përsosur të gjendjes, 
në të cilën secili element i nocionit ka arritur ekzistencën e lirë, ky subjektivitet nuk është i tillë. 
-quhet “person moral”, ose një dekret që del nga shumica (forma në të cilat uniteti i vullnetit 
dekretues nuk ka ekzistencë faktike ), por një individ aktual - vullneti i një individi dekretues, - 
monarki. - meqë Hegeli shprehu këtë mendim, kritiku ynë nuk mund të kthehej totalisht kundër 
tij. Ja ku eshte 
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e cila pohon se ajo që është reale është shteti, jo individët të cilët - 
kushdo qofshin ata, duke filluar nga liderët - duhet të zhduken pas 
Shtetit. 
Pak dukuri obsesive na duken të një karakteri kaq të çuditshëm si ky, 
abstraksionizmi i të cilit është sigurisht shumë më i keq se 
abstraksionizmi demokratik. Ne kemi parë tashmë se në demokraci, 
'populli' është në thelb një maskë, e cila, përmes nocionit më konkret të 'interesit të 
përbashkët', na zbulon, veçanërisht në liberalizmin e tij. 
forma, realiteti i pranuar i individëve mbi të cilët është zhvendosur qendra, edhe në 
një mënyrë egalitare dhe antihierarkike. Në 
doktrina e 'Shtetit Absolut', ky realitet zhduket, i gllabëruar nga 
një ide e thjeshtë: asnjë qendër, qoftë sipër apo poshtë, nuk mbetet, për aq sa 
vetë udhëheqësit janë të fiksuarit e të fiksuarve, instrumente të 
këtë impersonalitet të cilit çdo gjë duhet t'i nënshtrohet. 
Ne u shprehëm mjait qartë në lidhje me pragmatiken 
vlera që mund të kenë disa ide-ide ose 'mite' të pushtetit, madje edhe ne mund të kemi 
jepni, me rezervat e duhura, se 'Shteti Absolut' është një prej tyre. Ajo 
është e nevojshme megjithatë që gjëja të mos bëhet një pazar i keq (marsh 
des dupes). Megjithatë, çdo imperializëm i vërtetë duhet të jetë jashtëzakonisht pozitiv 
duhet të njohë një realitet të vetëm: atë të individit. Perandoria do 
ekzistojnë për një individ, një individ superior, ai individ i aftë 
duke thënë: 'Unë jam shteti' - individi nuk do të ekzistojë për shtetin. Aty 
do të jetë një hierarki sepse ka liderë, jo udhëheqës sepse atje 
është një hierarki. Gjurmët e thella, rregulli organizues, i lënë nga një grup i 
pushtuesit, do t'i japin kuptim të ashtuquajturit bashkim kombëtar', të ashtuquajturit 
'kombi', dhe jo miti i kësaj për jetën e thellë të atyre që nuk kanë 
nevoja për të. Shteti, kombi - dhe 'tradita' gjithashtu - janë abstraksione 
(më së shumti detyra), të cilat realitetin e gjejnë vetëm te individë të caktuar, të cilët 
të imponohen), të krijojnë shtigje ku nuk ka pasur shtigje dhe të rivendosin unitetin në 
atë që ishte vetëm shumëfishim, kaos, konfuzion, sundim të 
forcat nënpersonale. 
Mungon ky realitet, ky nivel më i lartë i forcës, jetës dhe dritës 
(transmetimi i të cilit përmes elitave apo dinastive, ndër breza, 
përtej kufijve të kohës, përbën pikërisht atë që mund të thuhet 


mbi të gjitha për disa interpretime të kohëve të fundit italiane të mendimit hegelian në 
kuptimin statola-try, në të cilin ideja e një shteti absolut lidhet me tendencat e centralizimit 
të de-personalizuar, të një 'socializimi' absolut të çdo aktiviteti, të një intolerance. përballë 
çdo koncepti tradicional të kastës dhe aristokracisë: aq sa, në fushën e fashizmit, disa 
kanë arritur në pikën që të bëjnë të mundur një pajtim të këtij koncepti të shtetit jo vetëm 
marksizmin, por edhe me sovjetikën. 


44 


Machine Translated by Google 


GABIM DEMOKRATIK 


të jetë Tradita në kuptimin eminent dhe pozitiv) me një qëllim që 
mbijeton përmes inercisë, me formën boshe të një perandorake ose kombëtare 
organizim pa asgjë që mund ta justifikonte akoma, me qendrën e një monarkie, 
froni i së cilës është bosh - kjo mbijetesë obsesive, 
e cila më pas ishte bërë autonome dhe reagon kundër asaj prej së cilës ajo 
nuk është gjë tjetër veçse një hije, me këtë pretendim se nuk ka asnjë individ për të 
sundojnë atë dhe se ai mbetet realiteti suprem: me këtë degjenerim 
përkon me gjenezën e idesë së 'Shtetit Absolut', të 'Kombit' dhe të 
gjithë retorika analoge e kohëve të fundit. 

Kjo bestytni, herezia politike që rrjedh nga Hegeli, ka çuar 
atë në majat e një sistemi filozofik. Ne duhet të shpëtojmë me vendosmëri 
ne jemi të tij dhe është çdo refleks, me qëllim që t'i kthehemi vizionit nordik-ar-jan 
të qenieve të lira dhe të gjalla, që nuk njohin zërin e 
turma të rrafshuara, që rrëzojnë dhe tallen me këta idhuj balte të ideologjive 
moderne, dhe organizohen lirisht, mbi bazën e vetme të mundshme të dallimeve 
të pakësueshme, të cilat përcaktohen në marrëdhënien natyrore dhe dinamike të 
intensitetit të tyre. Burra, udhëheqës njerëzish dhe burra, 
shërbëtorë të njerëzve, si forca të pastra, jo njerëz të kthyer në hije nga hije- 
OVVS. 

Kundër konceptit kolektivist, centralizues dhe homogjenizues të 
Shteti dhe kombi, ne insistojmë pra në pluraliste, individualiste, 
dhe koncepti realist si bazë për një restaurim, në një hierarki, virile, 
dhe gjithë sensin antidemokratik. 


Mos harroni se 'kombi' është një shpikje moderne - një shpikje franceze. 
Lindja e idesë së 'kombit' përkon me rënien e 
ideali ynë feudal, aristokratik dhe perandorak. Për gjermaniken primordiale 
racat, 'kombi' përkon me tërësinë e një race të komanduar nga 
mjeshtër të lirë, të lidhur me gjak, formacion të bashkuar në një front të vetëm, gati 
t'i nënshtrohen me krenari disiplinës së një urdhri luftëtar, 
ku menjëherë me përcjelljen e tyre u bënë 'vasalë' të duksit 
ose hereigo - megjithatë duke ruajtur gjithmonë pavarësinë dhe ndjenjën e tyre 
e tyre si parime të diferencuara, jo rrezatime të kolektivit. E njëjta gjë mund të 
thuhet, pak a shumë, për kushtetutën e lashtë aristokratike të Romës. E njëjta gjë, 
mutatis mutandis, e arianëve 
të Indisë: ata nuk kishin 'kombin', ata njihnin vetëm kastën e tyre dhe, 
në to kasta shprehej shpirtërisht si supreme dhe e paprekshme 
parimi i rendit dhe hierarkisë. E njëjta gjë për arianët e Ira: zjarri hyjnor - hvareno 
ose farr - i mbajtur nga raca e tyre, konvergon në tre zjarre, 
që korrespondojnë me artikulimin e tre kastave më të larta - të 
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zotërinjtë e sakrificës, luftëtarët dhe kryefamiljarët, por 
pa asnjë lidhje kolektive dhe 'publike”. 
Parimi karakteristik i formacioneve nordike-ariane 
popujve është kjo ndjenjë e individualizimit, e antikolektivizmit, e cila 
pastaj përkon me qytetërimin, me formën” - e kundërta me kuptimin e 
shthurja karakteristike e komuniteteve dhe racave jugore dhe 
të formës së ulët të shoqërisë. 
Kur mbretërit në Perëndim u armiqësuan me aristokracinë feudale, kur 
synonin sistematikisht centralizimin në kuptimin 
të 'kombit' - dhe vërtet Franca e filloi këtë proces në mënyrë vendimtare 
- filluan të gërmojnë varret e tyre. “Autoritetet publike”, të krijuara 
nga mbretërit me rrafshimin absolut, duke eliminuar privilegjet dhe ligjet e 
diferencuara të duhura për çdo kastë, vendosi atë nga e cila, duke mos cenuar 
mbretërinë, rrjedhimisht do të duhej të merrte formë dhe të ushtronte tiraninë e saj 
tipike për “popullin”, masën. Çdo absolutist 
Shteti është një shtet anti-aristokratik. Çdo centralizim hap rrugën drejt 
demagogjia, dhe rrjedhimisht deri te rënia nga personale në kolektive. 
Individualliteti, diferencimi, artikulimi - një Rend i vendosur 
vetëm nga individët dhe nga marrëdhëniet e qarta, të pastra dhe virile ndërmjet 
individëve - ky është ideali ynë. 
Nacionalizmi: kthimi në totemizëm. 


Supershteti si mishërim i 'shpirtit absolut': maskë e idesë Levi-athan - 
paradhomë për sovjetikët. 


Antihistorizmi 


Le të shqyrtojmë diversionin demokratik në raport me maskimet e tij historiko- 
ciste. Për kritikën tonë, ne do të shqyrtojmë ideologjinë e një italiani, Giuseppe 
Mazzini: domethënë, vetëm si një pikë lidhjeje. E njëjta 
konsideratat sigurisht që mund të shtriheshin në koncepte të tjera të cilat 
kanë të njëjtin shpirt dhe që sot nuk janë aspak të rralla. Por e Mazzini-t 
ideologjia është veçanërisht interesante për përpjekjen e saj për të përzier tema të ndryshme, 
duke mos përjashtuar vetë idenë romake. 

Vullneti demokratik ndaj kësaj tendence ka krijuar një filozofi të 
histori”, të cilën argumentet tona të mëparshme tashmë mjaftojnë për ta minuar. Ajo 
vetëm 'rifikon', por edhe teologjizon 'popullin': populli-entiteti bëhet një trup mistik, 
në të cilin e njëjta hyjnore, u rrëzua nga 
qiejt dhe në kohën e duhur të socializuar, do të jetonte dhe do të shfaqej si në 
interpretuesi i saj - sipas një ligji progresiv të zhvillimit i cili është 
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evolucioni i vetë njerëzimit përmes cikleve të mëdha, secila prej të cilave 
pasqyron një ide ose 'zbulim' të mendjes hyjnore. 

Kjo është një mitologji e mjerë moderne, të cilën nuk ka njeri serioz 
mund të besojë më gjatë dhe karakteri semito-protestant i të cilit është 
menjëherë i dukshëm. E përsërisim se populli-entitet, nëse jo a 
thjesht abstraksioni, është një entitet inferior, irracional dhe 'djallëzor”, i cili 
në vetvete, pa veprimin dominues të qenieve superiore, nuk mund 
kanë ndonjë lidhje me hyjnoren. Ne e konsiderojmë idenë se hyjnore 
duhet të zbulojë veten, për këdo në mënyrë të barabartë në konfuzion ose në elementin e 
masat, dhe jo në ata që janë vetë natyra pothuajse hyjnore, 
si një perversion. Këtu i referohemi idesë Dorano-Olimpiane të super-rioritetit 
të 'zotave' mbi gjithçka që po bëhet: ne i konsiderojmë mitet anti-aris-tokratike 
të parvenusit, si ideja e 'përparimit' ose 'evolucionit të njerëzimit' si origjinë 
supersticioze nga poshtë: ne e konsiderojmë si 
një fantazi shpirtrash të dobët ideja e një plani providence ose racional të 
historisë, ideja se gjithçka që ndodh duhet të konsiderohet si racionale 
dhe justifikohet, dhe mbivendoset mbi realizimin e një qëllimi transcendent, 
të cilin mendimi privat i ndonjë filozofi apo tjetër 
zë vendin e. Si qenie të lira, ne e shohim lirinë në histori dhe e kundërshtojmë, 
në veçanti, legjitimiteti i idesë së një 'filozofie të historisë', sepse ajo shpreh 
vetëm një formë të maskuar determinizmi dhe një paaftësi për të parë dhe 
vlerësuar realitetin e gjallë, individual, unik të historisë. 
fakte. Si shpirtra aristokratë, ne kundërshtojmë mitin modern të evolucionit 
dhe zhvillimi me idealin tradicional të përhershmërisë dhe mitin tradicional të 
involucionit, rënia e cila u dha në mënyrë unike si 
'drejtimi i historisë”, nëpërmjet doktrinave të tilla si ajo e 'katër epokave”, 
nga Hesiodi te Persianët, nga Kaldeasit te Indianët, nga 
egjiptianët në konceptet nordike të Ragnarok. 

Çfarë kërkon, në çdo rast, filozofia Maziniane e historisë” Vetëm një 
gjë: të tregosh se çfarë duhet të jetë, sepse përfshin 'qëllimin' e vetë përparimit 
historik dhe se 'Roma e tretë' 
duhet të marrë si misionin e saj profetik, është anti-perandoria, pra 
ideal i një-njerëzimit-realitetit, i realizuar përmes vëllazërisë së 
popuj të barabartë, nëpërmjet shoqatave jopersonale në një federatë anti- 
monarkike, armik i çdo hierarkie nga lart, duke mashtruar veten se shpreh 
bestytninë e një 'vullneti të Zotit' në mitik. 

'vullneti i popullit'. Nëse kjo ideologji është e zhveshur nga të gjitha aspektet e saj mistike 
dhe ne fokusohemi në të duke depërtuar ftohtësisht deri në të fshehtën dhe 
impulse të papranuara që u japin jetë, ne do të gjejmë të njëjtën gjë 

sofizmi i demokracisë dhe anarkisë, me të njëjtat iluzione optimiste 
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për racionalitetin e masave dhe të historisë: do të gjejmë të njëjtën gjë 

shprehje e dallueshme, e qartë e asaj që, si ideal i ekle-sias, lindi nga revolta 
semito-plebejane kundër idealit të Romës: 

dhe, si rrjedhim, ne do të gjejmë, në thelb, frymën e Reformimit, 

e njëjta frymë nga e cila rrjedh organizimi modern: anti-imperial, anti-aristokratik, 
anti-fetar - sepse e redukton fenë në thjesht 

socialiteti - dhe anti-cilësor, karakteristik për shoqërinë anglo-saksone dhe 
amerikano-ikane. 

Ideali Mazinian është në realitet identik me atë produkt thelbësisht 
demokratik dhe luteran, të parathënë nga e ashtuquajtura 'Lidhja e Kombeve”. 
Në fakt, si një konfederatë ndërkombëtare, e kryesuar, jo nga 
pushteti dhe individi, realiteti i ndritshëm i një qenieje të vetme superiore 
- perandori i konceptimit dantesk universal-gibelin, i cili 
'duke marrë parasysh kushtet e ndryshme në botë, duhet të ketë, në 
për të drejtuar zyrat e ndryshme dhe të nevojshme, zyrën universale dhe të 
padiskutueshme të komandës së plotë' (Convivio, IV, 4) - megjithëse nga 
një popull, ose më mirë nga populli, nga 'njerëzimi'. Që nga 'populli i zgjedhur' 
(populli i zgjedhuri - një tjetër bestytni hebreje: ne nuk e dimë 
'popuj të zgjedhur', por vetëm popuj që janë superiorë, ose që, 
përmes luftës, e bëjnë veten superiorë) do të kishin në mënyrë unike, sipas 
Mazzini, misionin për të refuzuar veten dhe për të imponuar këtë të re 
ungjilli: se të gjithë popujt janë të lirë dhe janë vëllezër. Vullneti nacionalist 
mazzinian, për të ruajtur një funksion dhe një mision të veçantë për çdo 
njerëz, zhduket përpara pohimit se ky mision duhet të zgjidhet sërish pa mbetje 
në interesin e përgjithshëm të njerëzimit. Nëse po, një lloj 
e konfederatës universale, që do të konstituohet mbi bazën e një sistemi të 
revolucionet antimonarkike dhe antikatolike, është qendra e të gjithë ungjillit 
politiko-fetar të Maz-zinit. Ne shohim se si ky ungjill, në thelb, 
është një pararendës i të ndryshmeve moderne anti-aristokratike, pacifiste dhe 
tendencat demokratike deri në të ashtuquajturën 'Paneuropa'. 

As Mazzinians nuk hezitojnë të kuptojnë fshehurazi në të vërtetë 
Roma, në Romë si Romë, si diçka e tejkaluar nga 'progresi”'. e tyre 
apriorizmi i verbër evolucionist i bën ata të nënshtrohen ndaj supersticionit mjaft 
të mjerueshëm që e redukton paganizmin romak në konceptin e 
realitet thjesht juridik dhe material dhe bën vlerat e shpirtit 
si prerogativa të krishterimit. 'Misioni' i Romës pagane, sipas 
ndaj tyre do të ishte shteruar në krijimin e një uniteti juridik 
dhe një Perandori materiale të bazuar në forcë, Roma e dytë, Katolike 
Roma, në vend të kësaj do të kishte krijuar një Perandori shpirtërore: dhe sin- 
teza do të ishte Roma e tretë, e cila supozohet të afirmojë sociale 
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unitetin, duke vendosur vëllazërinë dhe federalizmin e zbehtë që 
përmendëm më lart. E drejta romake do të kishte kontribuar me faktorin 
'li' dhe do të kishte përgatitur në planin material një barazi që më pas 
u realizua në fushën shpirtërore në krishterim: do të profetizohej një 
epokë e re në të cilën dy termat, liria dhe barazia, do të bashkohej në 
një sintezë që rrjedh nga koncepti i një njerëzimi të lidhur. 

Si mbrojtës të pakompromis të vlerave të traditës pagane, ne i 
hedhim poshtë të gjitha këto sofime historiciste. Jo, pavarësisht nëse 
dikush e pranon apo jo, Roma ishte njëkohësisht një realitet material 
dhe shpirtëror, një ideal i plotë dhe i ndritshëm, që rebelohet kundër 
çdo përpjekjeje për ta deformuar atë në lojën e ndonjë dialektike 
arbitrare progresiviste. Ishte fuqia Au-gustan, që u ngrit 'për të sunduar 
kombet, për të vendosur ligjet e paqes, për të kursyer të mundurit dhe 
për të nënshtruar krenarët' (Virgil, Eneid, VI, 852-854) dhe, në një 
kohë , ishte diçka e shenjtë, një formacion kulturor në të cilin nuk kishte 
asnjë gjest jetësor, publik apo privat, në luftë apo në paqe, i cili nuk 
shoqërohej me rit apo simbol - një formacion kulturor me origjinë 
misterioze, që kishte. gjysmëperënditë dhe mbretërit e tij hyjnorë, kulti 
arian i zjarrit dhe i fitores, kulmi në një pax au-gusta et profunda”, në të 
cilën u realizua, pothuajse fizikisht, një pasqyrim universali aetermitas', 
i cili u pranua me tmerr në të njëjtin funksion perandorak. 

Jo, besimi i ri aziatik nuk ishte 'vazhdimi' i Romës, ai e deformoi 
Romën - nuk hezitoi shpesh të identifikonte qytetin e Cezarit me bishën 
e Apokalipsit hebre dhe kurvën e Babilonisë. Roma nuk e njihte 
'barazinë', siç e konceptonte turma moderne. Aequitas e ligjit romak 
është një koncept aristokratik: ai i përgjigjet vetëm idesë klasike të 
drejtësisë, e cila u minua nga konceptet e krishtera të mëshirës, faljes, 
pendimit, hirit, dhembshurisë dhe dashurisë . Vetëm nivelizimi i çdo 
vlere tokësore në një jovlerë identike, në barazinë e të gjitha qenieve 
në lidhje me 'Zotin', në lidhje me 'mëkatin fillestar' të besimit hebre dhe 
në lidhje me arbitraritetin e hirit, të prodhuar në Perëndimi një parim 
egalitar që ishte krejtësisht i panjohur për format më të larta të qytetërimit 
pagan, një herezi për ta, të cilët edhe në rrafshin material mbaheshin 
nga një organizatë hierarkike, nga marrëdhëniet ushtarake, nga 
marrëdhëniet e dominimit dhe servitutit dhe nga epërsia e elitave. 


Romaniteti nuk kishte nevojë për ndonjë kontribut semitik që të 
mund të njihte idealin e tij universal dhe ta realizonte atë. Çfarëdo 
madhështie që ekziston, në kohët e mëvonshme, i përket asaj. SIÇ 
thamë tashmë, madhështia e Romës, pasi u ngrit nga forcat e Arianëve Nordik, 
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krijoi periudhën e fundit, të madhe, universale në Perëndim, qytetërimin feudal- 
perandorak të mesjetës. Ajo që ndoshta përndryshe do të kishte mbetur 
trashëgimia e një sekti të errët palestinez, ishte në gjendje, nëpërmjet nesh, si 
Kishë, të merrte pjesë për një çast në një vlerë universale. 

Por universaliteti ynë nuk është universaliteti mazinian: ky i fundit është 
vetëm një internacionalizëm, vetëm shpalosja e asaj tendence niveluese, 
vëllazëruese, socialiste dhe demokratike që nuk ka asgjë romake, liria e së cilës 
nuk është liria jonë, fjala e fundit e së cilës nuk është organizmi. por agregate, jo 
universaliteti por kolektiviteti. 

Dhe dy termat e pseudo-sintezës Maziniane, Romaniteti dhe Socialiteti, 
përfaqësojnë dy koncepte të papajtueshme. Midis tyre ka një zgjedhje, por nuk ka 
kompromis apo përbërje. 

Edhe turma le të kërkojë justifikimin e saj në 'drejtimin e historisë', që, me 
gjithë zinxhirët e saj të thyer, ka vërshuar të gjitha argjinaturat dhe tani, në një 
botë që nuk njeh më as perandorë, as barinj, ajo shfaq justifikimet e saj, duke 
helmuar çdo pus, duke ndotur të gjitha udhëkryqet e shkencës, politikës, fesë dhe 
kulturës me mungesën e tij shpirtërore. Kërkon vetëm që ritmi i historisë, i 
evolucionit, të përshpejtohet, të bëhet pandemi, që synimi i lavdishëm i 'përparimit' 
të saj - 'diellii së ardhmes' - të afrohet, sepse ai përfundimisht arrin rënien 
përfundimtare, të jetë -nën të cilën do të varroset keq. 


Ne i përkasim një bote tjetër, e cila mbetet e palëvizshme në përputhje me 
stabilitetin e rrethanave. Ne zotërojmë të vërtetën, jo retorikën. 

Ne zotërojmë një traditë, Roma për ne mbetet ai simboli i pandryshueshëm, 
i realizuar dhe superhistorik, i cili u tha galileasve: “Për sa kohë që Roma ekziston, 
ne nuk duhet të kemi frikë nga konvulsionet e epokës së fundit - por nëse Roma 
bie, njerëzimi do të jetë afër. fundi i saj”. 


Individi dhe Njerëzimi 


Një formë tjetër justifikimi, më shumë evolucioniste sesa historiciste, të cilën 
mund ta përvetësojë demokratizmi, mund të nxirret nga pretendimet e Dukës G. 
Colonna di Cesaro. Kjo formë ka avantazhin që mund të konsiderohet në vetvete, 
jo vetëm mbi bazën e një verifikimi hipotetik ad usum delphini (për përdorimin e 
Dauphin'), por si një konceptim i mundshëm i botës në përgjithësi. Është sigurisht 
më koherente, dhe pikërisht për këtë arsye është shumë më e thjeshtë të vërehet 
se sa furishëm tenton të përmbyset aplikimi nga ai që gjallëron vlerat e idealit 
hierarkik. 
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Sipas këtij këndvështrimi, pretendohet se ekziston një shoqëri, e 
cila, larg nga përfaqësimi i pikës së arritjes së një zhvillimi ideal, është 
në vend të saj pika e nisjes. Një fazë e tillë është e krahasueshme në 
disa popuj primitivë, ku duket se individët nuk kanë një vetëdije të vërtetë 
për veten si qenie autonome, por jetojnë si pjesë të një qenieje kolektive 
të paqartë, që është fisi ose populli i tyre. 


Di Cezaro e sheh përparimin në kalimin përtej kësaj faze primitive 
'sociale': përtej njerëzimit, është e nevojshme që njerëzit të ripohojnë 
veten si qendra të dallueshme dhe të vetëdijshme. Pastaj, në një periudhë 
të tretë, njerëzit thirren në rivendosjen e lidhjes universale të njerëzimit, 
e cila më pas nuk do të jetë më e dhënë, pothuajse një natyrë në të cilën 
individët janë të lidhur menjëherë me njëri-tjetrin, por përkundrazi do të 
jetë diçka që vetë burrat do të krijojnë: spontanisht, me një veprim të lirë. 
Demokratizmi do t'i përgjigjej kësaj faze të tretë, për aq sa do të synonte 
pikërisht idealin e një shoqërie mbi bazën e një koleksioni qeniesh të 
barabarta autonome dhe të lira. 

Pika kryesore e kritikës së një këndvështrimi të tillë është kjo: të 
përcaktohet dallimi i saktë midis atij socialiteti, që do të ishte pika e 
mbërritjes, dhe tjetrit, që do të ishte vetëm pika e nisjes së një zhvillimi të 
ngjashëm. 

Di Cezaro i bashkon konceptit të një ligji të individualizimit progresiv 
me pikëpamjen e sapo shpjeguar, por kjo i paraqet gjërat në një 
këndvështrim shumë të ndryshëm. Një ligj i tillë do të thotë që nivelet më 
të ulëta të realitetit diferencohen nga më të lartat, nëpërmjet faktit se në 
të parën, individi mund të ndahet në pjesë që ruajnë të njëjtën cilësi 
(p.sh. pjesët e një minerali - dhe diçka. e njëjta gjë ndodh në disa lloje 
të bimëve dhe në partenogjenezën e kafshëve të ulëta), ndërsa, në këtë 
të fundit, kjo nuk është më e mundur, pasi individi është një unitet organik 
më i lartë, i cili nuk mund të ndahet pa shkatërrimin e tij dhe pa pjesët e 
tij. duke humbur tërësisht rëndësinë e tyre specifike dhe të gjallë cilësinë 
që kishin brenda saj. Natyra do të na tregonte një shtysë individualizimi 
progresiv që shkon nga sistemet minerale fizike në individualitetin 
suprem, të dhënë nga thjeshtësia e pathyeshme karakteristike e 
vetëdijes njerëzore. 

Sipas di Cesaro, megjithatë, një fazë e mëtejshme e këtij procesi 
mund të imagjinohet, në të cilën ligji i individualizimit progresiv tenton të 
shkojë përtej individit njerëzor në një formë më të gjerë shoqërimi, që do 
të ishte individi shoqëror, uniteti shoqëror dhe shpirtëror i njerëzimi. Një 
unitet që kështu do të diferencohej nga ajo pikë tjetër e 
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largim tipik i socialitetit primitiv, duke qenë kulmi i një procesi individualizimi. 


Në gjithë këtë ka mjaftueshëm për të përmbysur pozitën demokratike. 
Nga çfarë përbëhet në fakt qenia individuale2 Është thënë tashmë: gjendja e 
agregatit të thjeshtë të pjesëve të ndashme (forma më e papërpunuar e 
individualizimit të mineraleve) përfundon dhe lind një parim më i lartë që ri- 
pohohet mbi to, i nënshtron vetes dhe i bën t'i binden një ligji të përcaktuar. Dhe 
sa më e përsosur të jetë nënshtrimi dhe dominimi i këtij parimi më të lartë, aq më 
i lartë është individualizimi. Dhe pastaj: ashtu siç shohim se uniteti i përbërjeve 
kimike është kontrolli mbi elementë të ndryshëm dhe forca thjesht fizike (niveli më 
i ulët), dhe uniteti i bimëve është kontrolli mbi njësitë e ndryshme dhe ligjet kimike 
nga një ligj më i lartë që i kapërcen ato, dhe kështu më - në të njëjtën mënyrë, 
duke pranuar zhvillimin, që përmendëm më lart, përtej individit të vetëm, në 
unitetin e 'individit social' do të duhet të synojmë kontrollin mbi individët e vetëm - 
jo unitetin demokratik të përfaqësimit të shumë njerëzve. , por më tepër uniteti 
perandorak i sundimtarit të cilitdo, Imperium , i cili korrespondon me epërsinë që 
shkëlqen në mënyrë të pakundërshtueshme në jetën e shpirtit, zotërues të 
vetvetes dhe të trupit. 


Edhe duke pranuar ligjin e individualizimit progresiv, ne gjejmë kështu se, 
nëse duhet të ketë një ndryshim midis pikës së nisjes dhe pikës së mbërritjes së 
procesit, nëse ky proces do të jetë diçka më shumë se një circulus vitiosus i madh, 
ndryshimi mund të konsistojnë vetëm në këtë: që, në fillim, çdo 'unë' në vetvete 
ishte asgjë dhe identike me të gjithë të tjerët, si një lloj mediumi brenda të cilit 
qarkullonte jeta kolektive e komunitetit, por, në fund, pasi krijohen distanca gjithnjë 
e më të mëdha midis “unë” dhe “unë”, duke diferencuar nivelet më të larta nga 
nivelet më të ulëta të vetëdijes dhe fuqisë njerëzore, dhe duke krijuar kështu një 
hierarki, ata që nuk mund të jenë më. i quajtur njerëzimi, por Zotë të njerëzimit, do 
të lindin. 


Kjo është e vetmja mënyrë për të kuptuar ligjin në mënyrë koherente, ose, 
thënë më mirë, vullnetin për individualizimin progresiv në lidhje me një zhvillim të 
mundshëm përtej formës tipike të ndërgjegjes normale njerëzore: dhe le të shtojmë 
se ideja e 'Zotit të njerëzimit' nuk është aspak e shpikur nga ne: ajo korrespondon 
pikërisht me konceptin primordial arian të cakravarti (Zoti i botësl, i cili, në termat 
simbolikë të saga dhe mite, lidhej vazhdimisht me figurat reale apo legjendare të 
sundimtarëve të mëdhenj, nga Aleksandri i Madh te Mbreti Artur dhe Perandori 
Frederiku II. 
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Nga një këndvështrim i njëanshëm, kjo ndoshta mund të ketë një të caktuar 
ngjyrimi i anomalive, pothuajse si në idenë e një pjese të trupit 
duke marrë të drejtën për t'i nënshtruar vetes të gjitha pjesët e mbetura. Por 
ky ngjyrim zhduket plotësisht kur njeriu nuk ka besim në vazhdimin e tij 
referojuni atij që, si sundimtar i njerëzve, nuk do të ishte më burrë, por një qenie 
e nivelit më të lartë, si një “burrë” - edhe nëse, nga jashtë, ai pohon, 
pak a shumë, një pamje e zakonshme njerëzore - përmes faktit se 
hierarkia, anëtarët e së cilës janë në këtë pikë vetëdije, është jomateriale dhe 
nuk mund të dallohet nga asnjë tipar fizikisht i dukshëm. Si 
kështu, sundimtari nuk do të krahasohej më, për shembull, me një dorë 
i cili dëshiron të zotërojë të gjithë trupin, por duhet të krahasohet me unitetin 
organik të trupit, i cili, në një nivel më të lartë, 
sinteza jotrupore, përfshin dorën dhe gjithçka tjetër. 

Ashtu siç mund të konceptojmë se funksioni unifikues dhe organizues 
e natyrës së cilës i përgjigjet një përbërje minerale, transformohet vetë 
dhe kalon (në kuptimin ideal, jo historik) në potencialin e tij më të lartë, në të cilin 
elementët dhe ligjet minerale bëhen mjete që i nënshtrohen individit bimor, dhe 
biri - në mënyrë analoge, mund të mendojmë për 
një kalim nga pushteti që sundon atë grup qeniesh dhe elementesh që përbëjnë 
personalitetin e një njeriu të zakonshëm, në një më të lartë 


pushteti, në të cilin elementet të cilat duhet të dominohen sipas 
e njëjta marrëdhënie janë ligjet dhe vullnetet e vetëdijes individuale të njerëzve ose të 


racave. 


Me këtë, kini parasysh se ne nuk duam të shfuqizojmë 'njeriun', atë 
është, ajo vetëdije e lirisë, individualitetit dhe autonomisë së individëve të fituar 
kundër socialitetit primitiv, të paqartë, mediumist. A 
Mbreti i vërtetë nuk dëshiron kurrë hijet, kukullat dhe automatikët si subjekte, 
por më tepër ai dëshiron individë, luftëtarë, qenie të gjalla dhe të forta: 
dhe në fakt, krenaria e tij do të ishte të ndjente veten si Mbret i mbretërve. 

Nga ana tjetër, ne e kemi deklaruar tashmë, nëse jemi intransigjentë 
afirmues të domosdoshmërisë së hierarkisë, ne pohojmë se kjo hierarki 
duhet të ndërtohet në mënyrë dinamike dhe të lirë, nëpërmjet marrëdhënieve natyrore të 
intensiteti individual. Aristokracitë primitive u formuan kështu - madje 
ku një parim i mbinatyrshëm bëri për t'i imponuar ato drejtpërdrejt - jo nga 
zgjedhje dhe njohje nga poshtë, por me vetëpohimin e drejtpërdrejtë të 
individë të aftë për një shkallë rezistence, përgjegjshmërie, për një jetë heroike, 
bujare, të plotë dhe të rrezikshme, për të cilën të tjerët nuk ishin të aftë. Është 
'sprova me zjarr': që terrorizon dhe thyen disa, bën 
ata që i rezistojnë Udhëheqësit, të cilëve masat natyrshëm dhe lirisht 
nënshtrohen dhe binden - derisa të shfaqen të tjerët, edhe më të fortë 
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të drejtën dhe dinjitetin e të cilit ish-udhëheqësit do të jenë të parët që do 

ta njohin, pa mëri e zili, por me besnikëri, ushtarakisht. Në asnjë koncept 
tjetër përveç këtij, vlera e individit nuk ruhet më mirë. Në vend të kësaj, 
është në zgjidhjen demokratike që ajo tenton të zhduket nëpërmjet ardhjes 
së një realiteti jopersonal, i cili barazon të gjithë individët sipas të njëjtit ligj, 
i cili nuk identifikohet tek askush dhe nuk justifikohet te askush dhe shërben 
si mbështetje reciproke, si reciproke. mbrojtja, dhe si skllavëri reciproke, e 
qenieve, secila prej të cilave është e pamjaftueshme në vetvete. 


Irracionaliteti i barazisë Duke u 


kthyer tek ajo që u tha në fillim të këtij kapitulli: prapa 'njerëzve' për 
të cilët flasin demokratët, ne, në përputhje me rrethanat, gjejmë 'shumë' - 
të cilët kuptohen në një mënyrë egalitare (dhe këtu qëndron ndryshimi ), 
për aq sa pretendohet se njohja e drejtuesve të tyre nuk bëhet nga cilësia, 
por nga sasia (sa më i madh, shumica e sistemit zgjedhor). Por sasia mund 
të jetë një kriter vetëm mbi supozimin e barazisë së të gjithë individëve, 
gjë që barazon vlerën e secilës votë të tyre. 


Tani 'parimi i pavdekshëm” i barazisë mund të jetë më i diskutueshëm. 
Pabarazia e njerëzve është diçka tepër e dukshme për të mos humbur 
fjalët për të: mjafton vetëm të hapësh sytë. Por kundërshtarët tanë, të cilët 
do ta japin këtë, do ta bëjnë një çështje parimore dhe do të thonë: burrat 
mund të jenë shumë të pabarabartë, por ata janë aq de facto, dhe jo de 
jure: janë të pabarabarta, por nuk duhet të jenë. Pabarazia është e padrejtë, 
dhe jo për t'u marrë parasysh, por për të shkuar përtej saj, është pikërisht 
meritë dhe epërsia e idealit demokratik. 

Megjithatë, këto janë vetëm fjalë: fakti mbetet se koncepti i 'shumëve' 
është logjikisht kontradiktor me konceptin e 'shumë të barabartë”. 


Në radhë të parë, ekziston parimi Lajbnician i identitetit të të 
padallueshmeve, i cili shprehet si më poshtë: një qenie që ishte absolutisht 
identike me një tjetër do të ishte e njëjta gjë si ajo. Kanti u përpoq ta 
përgënjeshtronte këtë duke iu referuar hapësirës në të cilën mund të ketë 
gjëra të barabarta, por të dallueshme: por, edhe duke u ndalur nga 
mospërputhja e transferimit në truallin shpirtëror dhe vëzhgimi karakteristik 
vetëm i botës fizike, nocioni modern i hapësirës hedh poshtë kundërshtimin. 
pasi, për të, çdo pikë përfshin atribuimin e një vlere të ndryshme të përdorur 
në funksionin e vazhdimësisë katër-dimensionale të Minkovvski-t. Në 
konceptin e 'shumë”, diversiteti i tyre themelor është pra i nënkuptuar: një i barabartë 
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'shumë', absolutisht të barabartë, nuk do të ishin shumë, por një. Për të pritur që 
barazia e shumë është një kontradiktë në terma. 

Në radhë të dytë, ekziston parimi i arsyes së mjaftueshme, 
e cila shprehet si më poshtë: për çdo gjë duhet të ketë një arsye që ajo të jetë një gjë dhe 
jo diçka tjetër. Tani një qenie absolutisht 
e barabartë me një tjetër do të mungonte 'arsyeja e mjaftueshme': do të ishte një dublikim 
i privuar plotësisht nga rëndësia. 

Nga të dyja këto pika, pra, ideja se 'shumë' jo vetëm 
janë të pabarabarta, por duhet të jenë të tilla, dhe kjo pabarazi është e vërtetë vetëm de facto 
sepse është e vërtetë de jure, se është e vërtetë vetëm sepse është e nevojshme, kthehet 
të jetë i themeluar në mënyrë racionale. 

Por të paraqesësh pabarazi do të thotë të kapërcesh sasinë, do të thotë 
kalimi në cilësi, dhe kështu është se mundësia dhe domosdoshmëria, 
i hierarkisë është i justifikuar: është se vërtetohet kriteri i 'shumicës' 
absurd, dhe se çdo ligj dhe çdo moral, që nis nga presupozimet egalitariane, është i 
panatyrshëm dhe ekstrem. 

E përsërisim se është eprori ai që duhet të justifikojë inferiorin dhe 
jo anasjelltas. Ashtu si natyra e gabimit është të mos e njohësh veten si gabim, 
ndërsa natyra e së vërtetës është të vendoset si vetëdije e së vërtetës, 
duke ditur në të njëjtën kohë gabimin si gabim - pra natyrën e asaj që është 
superiore do të thotë të vendosesh drejtpërdrejt si superior ndaj inferiorit, që është 
i bërë plotësisht inferior nga vetëpostimi i eprorit. Superioriteti nuk duhet t'i nënshtrohet 
asnjë sanksioni apo njohjeje, por duhet të jetë 
bazuar vetëm në vetëdijen e drejtpërdrejtë të epërsisë së atyre që janë superiorë dhe e 
dëshmojnë veten si eprorë me çdo provë. 

Për këtë arsye, i ashtuquajturi kriter i 'të dobishmes' nuk mund të ofrojë 
çdo mbështetje. Në fakt, ne duhet të fillojmë duke pyetur se çfarë është e dobishme, në 
lidhje me çfarë dhe me kë. Për shembull, ekziston një kufi për dhunë 
edhe në regjimin demokratik - dhuna e autoritetit të konstituuar, e cila kërkon një organ 
tatimor, ligje civile dhe penale, etj. 
dhuna nuk quhet e tillë, sepse konsiderohet e përshtatshme të jetë e dobishme në masën 
më të madhe. Por kush e përkufizon dhe e justifikon si të dobishme, dhe 
Përcaktoni kështu kufijtë e famshëm midis 'ligjshmërisë' dhe 'paligjshmërisë'2 Ne kemi 
treguar tashmë se, në një rend racional të gjërave, nuk mundet 
të jetë masa, për shkak të paaftësisë dhe inferioritetit të fuqisë së saj të diskriminimit. 
Megjithatë, nëse dikush nuk synon të zhvendosë qendrën e barazisë, e gjithë kjo do të 
kthehet në më të keqen e tiranisë: ajo e ushtruar 
nga të shumtët mbi të paktët cilësisht superiorë, të cilët janë mbi 
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i pushtuar në mënyrë të pashmangshme nga mekanizmi, i vendosur me ligj, i 
determinizmave të jetës së ulët dhe të “shoqërisë” së organizuar, ashtu siç po 
ndodh në Perëndimin modern. 

Por “e dobishme” është në vetvete diçka shumë më pak absolute se sa 
shumë do të donin të besonin, në lidhje me të njëjtën masë. Për shkak të karakterit 
irracional të psikologjisë së masave, ajo që bën shumica rrallëherë ka qenë kaq 'e 
dobishme” e pastër dhe e thjeshtë, dhe aq më rrallë vullneti autonom i shumë 
njerëzve: në vend të kësaj, pafundësisht më shpesh, ka qenë fuqia, forca tërheqëse 
e personave të veçantë, fuqia e të cilëve numri më i madh i ndjekësve ishte vetëm 
një pasojë dhe një jehonë. 

Individët e fuqishëm kanë ditur të tërheqin turmat ku të duan, duke hedhur në det 
të gjitha standardet mediokre, borgjeze, të llogaritura saktësisht të 'dobisë', 
përshtatshmërisë dhe mirëqenies së përgjithshme. Historia na e tregon këtë kudo: 
të ndezur nga entuziazmi për një njeri, një simbol apo një ide, miliona qenie kanë 
kapërcyer barrierat e normalitetit të kujdesshëm dhe kanë sakrifikuar, djegur ose 
shkatërruar veten e tyre. 

Demokratizmi e di se dhe për këtë arsye, ngadalë, delikat, duke u zgjeruar 
në të gjithë Evropën, ai kërkon të shuajë garën e liderëve, shpirtrave udhërrëfyes, 
magjepsësve dhe të krijojë një nivelim të tillë që gjithçka të mund të reduktohet në 
autonomi. karakteristikë e pjesëve të një mekanizmi ekonomik të lënë në vetvete. 
Dhe loja po ecën në mënyrë të tmerrshme kohët e fundit. Rusia e bolshevizuar 
dhe Amerika demokratike dhe e mekanizuar kundërshtohen si dy simbole, si dy 
pole të të njëjtit rrezik. 


Por ky vullnet për degjenerim, kjo errësirë, mbi të cilën po mbytet 'civilizimi' 
perëndimor, na gjen kundër saj. Ne, duke ndjekur edhe një herë Niçen, ngremë 
alarmin dhe bëjmë thirrjen. Kombet tona le të kundërshtojnë një 'mos kaloni përtej 
kësaj pikel' ndaj valës bolsheviko-amerikane. Por jo me fjalë, kërcënime e 
proklamata boshe, por në heshtje, duke u izoluar dhe krijuar një aristokraci, një 
elitë që ruan me vendosmëri, në realitetin e gjallë të individëve superiorë, vlerat e 
traditës sonë. 


Pas kësaj, të gjitha të tjerat do të vijnë si pasojë e natyrshme. 


Nga klani në perandori. Doktrina jonë e racës Ne 


përmendëm, duke marrë parasysh idetë e Dukës di Cezaro, formën 'sociale' 
karakteristike për komunitetet primitive. Kalimisht, ne prekëm edhe një marrëdhënie 
- e cila mund të duket paradoksale për shumëkënd - midis totemizmit dhe 
nacionalizmit. Është e nevojshme të sqarohet kjo pikë, 
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duke shtruar problemin e raportit midis konceptit të klanit dhe konceptit të 
Perandorisë, midis konceptit të racës dhe konceptit të qytetërimit në kuptimin 
më të lartë. 

Kundër disa formave abstrakte dhe racionaliste të universalizmit, të 
njohim të drejtën e gjakut, të kërkojmë të vërteta dhe vlera që përsëri bëhen 
shprehja e gjallë e vetë jetës sonë dhe që, për rrjedhojë, janë të bashkuara 
me gjakun dhe racën, në vend që të jenë gjeneralitete të dobëta. e vlefshme 
për të gjithë”: kjo është sigurisht një kërkesë e justifikuar. Por, në këtë aspekt, 
teoria racore është një hyrje e përgjithshme, e cila duhet të identifikohet më 
tej. 

Nuk duhet të harrojmë se të flasësh për gjak në rastin e një njeriu nuk 
është e njëjta gjë si të flasësh për të në rastin e një kafshe. Nëse me gjak 
nënkuptohet trashëgimia biologjike e një race, atëherë në kafshë raca është 
gjithçka, ndërsa tek njeriu është vetëm një pjesë. Gabimi i disa fanatikëve 
të racës që mendojnë se riintegrimi i një race në unitetin e saj etnik 
nënkupton ipso facto rilindjen e një populli, qëndron pikërisht këtu: ata e 
konsiderojnë njeriun sikur mund të konsiderohet si kuaj, mace ose qen, të një 'race të pastër.. 
Ruajtja ose rivendosja e pastërtisë së racës, në kuptimin më të ngushtë, 
mund të jetë gjithçka te një kafshë, por jo te njeriu - te njeriu i tipit superior: 
edhe për njeriun, mund të përbëjë një kusht që mund të jetë i nevojshëm. në 
disa aspekte, në asnjë rast nuk mjafton, pasi faktori racor nuk është i vetmi 
që e përcakton njeriun. 

Për të arritur një nivel më të lartë dhe për të hedhur poshtë akuzën e 
materializmit biologjik, ende nuk mjafton t'i atribuohet çdo race një shpirt 
mistik, 'shpirti' i tij karakteristik. Në fakt, këtë e gjejmë tashmë, dhe në një 
mënyrë më kuptimplote, në format primitive të shoqërisë totemike. Siç u 
theksua, në këto forma të shoqërisë, totemi është shpirti mistik i grupit, klanit 
ose racës: anëtarët individualë nuk e ndiejnë veten, në gjakun e tyre dhe në 
jetën e tyre, si çdo gjë tjetër veç mishërimit. kombe të kësaj force shpirtërore 
kolektive dhe që nuk zotërojnë pothuajse asnjë gjurmë personaliteti në 
vetvete. 

Nëse forca totemike mbetet në këtë nivel të përhapur dhe pa fytyrë, si 
të thuash, dhe nëse, rrjedhimisht, nuk ka as udhëheqës e as subjekte, dhe 
anëtarët individualë të grupit nuk janë gjë tjetër veçse 'të vendosur së 
bashku '(com-posti) - atëherë ne e gjejmë veten në nivelin më të ulët të 
shoqërisë njerëzore, në nivelin që kufizohet me subhumanin, domethënë 
mbretërinë e kafshëve: diçka e konfirmuar nga fakti se totemët - shpirtrat 
mistikë të klanit - konsiderohen shpesh. në të njëjtën kohë me 'shpirtrat' e 
specieve të veçanta të kafshëve. Përveç kësaj, është interesante se, edhe si 
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totemet përfaqësojnë figura mashkullore, përbërja e këtyre shoqërive 
pasqyron mbi të gjitha tipin telurik-matriarkal, karakteristik për joarianët, 
dhe veçanërisht për racat jugore. Parimi komunist këtu luan një rol 
vendimtar. Ky lloj korrespondon shpirtërisht me rrugën e babait' - pitr- 
yana - për të cilën flasin traditat indiane, e quajtur edhe rruga e tokës 
ose rruga e nënës, sipas së cilës individët shpërndahen tërësisht pas 
vdekjes në rezervat origjinale, në forcat e gjakut të racës dhe të 
paraardhësve, me të cilin qëndron vetëm ekzistenca e vërtetë. Por, në 
kundërshtim me këtë rrugë, ekziston shtegu diellor ose shtegu i 
perëndive - deva-yana - gjithashtu, i quajtur rruga nordike (ndërsa 
shtegu i parë, shtegu i totemit, quhet shtegu i Jugut): një rrugë që mund 
ta quajmë edhe olimpike, e përshkuar nga ata që e bëjnë veten të 
pavdekshëm, që bëhen perëndi, që 'dalin për të mos u kthyer. 

Ky kontrast përbën çelësin e problemit tonë. Një qytetërim, në 
kuptimin e vërtetë dhe më të lartë 0 duke iu referuar si individëve 
ashtu edhe njerëzve - lind vetëm aty ku kapërcehet niveli totemik dhe 
ku elementi racor, i kuptuar gjithashtu në mënyrë mistike, nuk është 
zgjidhja e fundit: ku, përtej gjakut, shfaqet një forcë e tipit më të lartë, 
metabiologjik, shpirtëror dhe 'diellor', e cila nuk të çon jashtë jetës, por 
e përcakton jetën, e transformon, e rafinon, i jep një formë që e bëri 
fillimisht. duke e çliruar tërësisht nga çdo përzierje me jetën e kafshëve 
dhe duke hapur rrugë të ndryshme për realizimin e llojeve të ndryshme të personalitetit. 
Kur kjo ndodh, tradita etnike nuk shkatërrohet: ajo mbetet ekskluzivisht 
një bazë që zotëron një traditë shpirtërore si verifikim i pandashëm - 
dhe këtu, sipas rendit të marrëdhënies ndërmjet faktorit biologjik dhe 
faktorit shpirtëror, është kjo e fundit duhet të përdoret si mbështetje për 
të parën, dhe jo anasjelltas. 

Kjo vlen, thamë, sa për individët ashtu edhe për njerëzit. Për sai 
përket pikës së parë, sociologjia na tregon, tashmë në format primitive 
të shoqërisë, vetë-nukleimin e shpeshtë të grupeve të karakterizuara 
nga inicimi, që i binden një ligji të tyre dhe gëzojnë një autoritet më të 
lartë: dhe karakteristika më e dukshme e këtyre grupeve është natyra 
e tyre thjesht virile, parimi i përjashtimit të grave. Por edhe në mesin e 
popujve të mëdhenj tradicionalë, situata nuk është e ndryshme: nga 
Kina në Greqi, nga Roma te grupet fillestare nordike, pastaj deri te 
aztekët dhe inkasit, fisnikëria nuk karakterizohej nga fakti i thjeshtë i të 
pasurit paraardhës, por nga fakti që paraardhësit e fisnikërisë ishin 
hyjnorë, ndryshe nga ata të plebejve, dhe të cilëve ai mund t'u qëndrojë 
besnik, edhe nëpërmjet integritetit të gjakut (në sistemin e kastës, 
parimi i trashëgimisë ishte i vlefshëm jo vetëm për kastat më të larta, por 
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edhe për ato më të ulëtat). Fisnikët e kishin origjinën nga 'gjysmë perënditë', d.m.th 
për të thënë, nga qeniet që kishin ndjekur në të vërtetë një formë transhendente të 
jeta, duke formuar origjinën e një tradite në kuptimin më të lartë, duke transmetuar në 
prejardhja e tyre është një gjak i bërë hyjnor dhe, së bashku me të, ritet, domethënë 
operacionet e përcaktuara, sekretin e të cilit e ruante çdo familje fisnike, të cilat 
lejuan pasardhësit e tyre të vazhdonin formën e pushtimit shpirtëror 

atje ku kishte arritur më parë dhe për ta çuar gradualisht nga e vërteta në atë aktuale. 


Kështu, nga pikëpamja tradicionale, mospasja-paraardhës dallon formën 
plebejane, patrician, më pak se ritet e mospasjes. Në 
Hierarkitë ariane, një karakteristikë e vetme e diferenconte më të lartën 
kasta nga poshtë: rilindja. Arya , në krahasim me shudra (the 
ai që shërben), ishte avija, e rilindur. Pohimi i Ma-navadharmashastra (11, 172), se 
vetë brahmani , nëse do të linte mënjanë inicimin, nuk do të diferencohej më nga ai 
që shërben, 
shuara, është tregues. Në mënyrë analoge, ajo që i karakterizonte tre më të lartat 
kastat e iranianëve ishte se secila prej tyre korrespondonte me një 'zjarr' qiellor të 
përcaktuar. Fisnikët nordikë ishin fisnikë sepse, në të tyre 
gjakun, ata mbanin gjakun e Asenëve, të forcave 'qiellore' në luftë të vazhdueshme 
me qeniet elementare. Fisnikëria e urdhrave të mëdhenj mesjetarë të kalorësisë - 
ndër të cilat më të rëndësishmet ishin ato 
Templarët - ishte gjithashtu i lidhur me inicimin. Një nga pikat më të dobëta në 
konceptimin e Nie-tzsche është pikërisht ky natyralizëm biologjik, i cili, në 
në shumicën e rasteve, pakëson dhe shekullarizon idenë e tij aristokratike, duke e mbartur atë 
në nivelin e 'bishës bjonde:. 

Kjo do të ishte çështja thelbësore. Duke kaluar nga kastat në gara, ne 
duhet rrjedhimisht të thuhet se dallimi i vërtetë midis racës dhe racës 
nuk është diçka natyraliste dhe e kushtëzuar ideologjikisht, por pikërisht diçka shumë 
më e thellë, që ekziston midis racave, duke ruajtur në thellësi të gjakut të tyre dhe 
trashëgiminë dhe praninë e një 
parim që kapërcen gjakun, i inokuluar nga veprimi i elitave dominuese dhe 'diellore”, 
dhe racat e tjera, të cilat nuk kanë asgjë nga Kjo, 
dhe në të cilën diçka e shthurur dhe e lidhur për forcat e 
mbizotëron toka, e kafshës dhe e trashëgimisë biologjiko-kolektive. Ndër 
këto raca dominon totemizmi dhe nuk ka asnjë ndryshim të vërtetë 
as personalitet i vërtetë: adhurimi zgjidhet në një nos-talgji ekstatike-panteiste ose, 
më së shumti, në një 'fetar' në kuptimin hënor dhe komunist. 

Për ne, nuk ka asnjë ndryshim tjetër midis racave fisnike të 
Veriu dhe racat e Jugut: dhe më shumë se një ndryshim midis 
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garë dhe super-garë. Sado skandaloze të duket kjo për mentalitetin pro-fane dhe 
plebeian të sotëm, ne i qëndrojmë vendosmërisht karakterit hyjnor - në kuptimin 
e mirëfilltë të fjalës - që disa raca 

mund të ketë në krahasim me të tjerët, në të cilat çon trashëgimia e një faktori 
suprabiologjik dhe, mund të themi, mbinjerëzor, nuk transmetohet. 

me gjakun. 

Kështu, na duket, doktrina e Comte de Gobineau ka një dritë të vërtetë, por 
jo më shumë. Dekadenca e cilësive dhe faktorëve 
të cilat përbëjnë madhështinë e një race nuk është - një ajo mbajti - efekti i 
përzierja e kësaj race me të tjerat, as efekti i saj etnik, biologjik dhe 
prishja demografike: në vend të kësaj, e vërteta është se një racë prishet kur është 
shpirti prishet, kur ai tension i brendshëm, të cilit i detyrohej formën e tij origjinale 
dhe lloji i tij shpirtëror, dështon. Pastaj një racë ndryshon, ose korruptohet, sepse 
është i dëmtuar në rrënjën e tij më të fshehur: atëherë ajo humbet atë virtyt të 
padukshëm, të padukshëm dhe transformues, në të cilin kontaktojnë racat e tjera, larg 
duke e ndotur atë, marrin pak nga pak formën e qytetërimit të tij dhe 
tërhiqen prej saj sikur nga një rrymë më e madhe. 

Kjo është arsyeja pse rikthimi në garë nuk mund të sjellë për ne vetëm një 
kthimi në gjak - veçanërisht në këto sende krepuskulare, në të cilat kanë ndodhur 
përzierje pothuajse të pariparueshme. Ajo duhet të sjellë një kthim në 
fryma e racës, jo në kuptimin totemik, por në kuptimin aristokratik, që 
do të thotë, në lidhje me farën origjinale të 'formës' tonë, të qytetërimit tonë. 


Pra, nëse pohojmë kthimin në racë dhe kthimin në traditë, atëherë 
ideja e Liderit qëndron në qendër të kësaj ideje. Në individualitetin e tyre diellor, 
Liderët përfaqësojnë për ne shprehjen konkrete dhe aktive të 
shpirti si racë dhe i racës si shpirt: ato janë ringjallje të së njëjtës 
ideja fillestare formuese, e fjetur në thellësi të gjakut si themelet e formës”, 
fitimtare mbi kaosin dhe kafshët, dhe e mbartur, me vetëdije ose jo, në fuqi ose 
në veprim, nga të gjithë anëtarët jo të degjeneruar. 
të një grupi. Udhëheqësit vendosin atë tension të brendshëm), ata rizgjojnë 
Elementet 'hyjnore' të një gjaku të transformuar. Që këtej rrjedh magjia e një 
autoriteti që nuk ka asgjë të dhunshme dhe tiranike në të, por më tepër diçka 
mbretërore: magjia e një veprimi 'përmes pranisë', e një të paepur 
'veprim-pa-veprim” - sipas shprehjes së Lindjes së Largët 
(vvei vvu vvei). Këtu është rruga drejt rilindjes. Forcat e shumta të një 
prejardhjes, të cilat fatalisht janë duke ecur drejt përkeqësimit dhe zbërthimit kur 
privohen nga kjo mbështetje e brendshme dhe braktisen në 
ansambli i kushteve materiale, etnike, madje edhe politike në 
kuptimin e ngushtë, pastaj gjeni përsëri një pikë të qëndrueshme dhe të gjallë të unitetit, dhe 
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marrin pjesë në një realitet më të lartë: në të njëjtën mënyrë si një trup kafshësh nëse 
Fuqia e një shpirti është futur në të. 

Çdo mbrojtje e racës dhe e gjakut që e lë jashtë këtë aspekt më të lartë 
të konsideratës dhe, nëpërmjet simboleve të 'kombit', 'popullit', 
ose 'kolektivi', ngjall në çfarëdo mënyre përzierjen, ligjin e pastër të gjakut 
dhe dheu, nuk nënkupton gjë tjetër veçse një kthim në totemizëm dhe një prirje 
të biesh përsëri në format shoqërore karakteristike të një njerëzimi inferior. 
Në thelb, dëshira e madhe e ideologjive socialiste, demokratike dhe komuniste nuk 
çon në asnjë kusht tjetër - fenomeni i sovjetëve ilustron saktësisht efektin e kësaj 
ideologjie, e cila, duke ndjekur një çifut. 
(Marx), duke ringjallur kolektivizmin e vjetër, barbar, sllav dhe duke e sjellë atë në 
një formë e re, e racionalizuar, krijoi një terren ogurzi të përhapjes së infeksionit për 
mbetjet e një Evrope tradicionale. 

Larg nga të qenit një drejtim drejt së ardhmes, e gjithë kjo është - nga një 
këndvështrimi ideal - asgjë tjetër veçse një drejtim drejt së kaluarës, drejt 
ajo që u tejkalua në kohën e formimit të çdo qytetërimi të vërtetë tradicional dhe çdo 
Perandorie. Nëpërmjet idealit 'socialist' dhe demokratiko-nacionalist mund të jetë 
ende i rrethuar me një aureolë, fakti ende 
mbetet se - mutatis mutandis - gjen pasqyrimin e saj të përsosur në format shoqërore 
të një tipi më të ulët, anti-arian dhe anti-nordik: dhe nëse rrymat që synojnë këto 
ideale kërkojnë nënshtrimin e individit dhe të çdo mundësie më të lartë shpirtërore, 
ndaj ligjit të gjakut dhe 
toka, ata në thelb mësojnë një 'moral' i cili nuk është i ndryshëm nga ai 
një racë kafshësh, nëse do të bëhej e ndërgjegjshme, mund të pretendonte për vete. 

Në kundërshtim me të vërtetën tonë - ta përsërisim edhe një herë - të ngjashme 
tendencat shprehin drejtimin e involucionit dhe abdikimit mbi 
kundër arritjes. Është ajo që zgjohet në momentet e lodhjes dhe dobësisë, momente 
në të cilat shtohet kaosii fshehur në koz-mos , është një fenomen që shfaqet kur një 
epokë është nr 
më të aftë për të prodhuar qenie superiore në të cilat i gjithë tensioni dhe 


tradita e një race superiore është e vendosur, e përqendruar dhe e çliruar në 
forma transhendente dhe diellore. 


Ideja aristokratike e një tradite të liderëve - jo demokratike 
ose ideja 'nacionaliste', e cila varet thjesht nga bashkësia e gjakut, 
toka dhe lindja - duhet të jenë themeli dhe boshti i çdo doktrine të 
raca e kuptuar drejt - e restaurimit tonë. 
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të së keqes evropiane 


Thamë se bota moderne tani ka arritur në një pikë ku ajo 
është e kotë të mashtrojmë veten për efikasitetin e çdo reagimi jo 
që buron nga një ndryshim i thellë shpirtëror. Ne mund të çlirohemi vetëm 
nga e keqja që na gërryen nga një mohim total, nga një impuls shpirtëror që 
na bën vërtet qenie të reja, duke na rihapur mundësinë për të kapur një botë 
të re, për të marrë frymë një liri të re: edhe nëse 
çdo gjë me të cilën Perëndimi krenohet kot duhet gjithashtu të shembet. 

Në vetëdijen se bota jonë është një botë rrënojash, ne duhet të shtyjmë 
veten përsëri drejt atyre vlerave që na lejojnë të njohim pa mëdyshje 
shkakun e një rrënimi të tillë. 

Rrënja e parë e dekadencës evropiane është 'socializmi', antihierarkia. 


Format themelore që janë zhvilluar nga kjo rrënjë janë: 
Regresioni i kastave. 
Zhvillimi i shkencave dhe filozofisë pozitive. 
Teknologjia dhe iluzioni i fuqisë mekanike. 


Miti i ri romantik dhe aktivist. 


Këto janë katër rrënjët kryesore të rënies evropiane, të cilat ne 
tani do t'i shqyrtojmë një nga një dhe më pas do t'i kundërshtojmë me vlerat 
tona hierarike. 

Në këtë mënyrë do të shfaqim tiparet themelore të një vizioni tjetër të 
botës dhe të jetës, që duhet të ketë vlerë për ne si sekret. 
forcë dhe si shpirti i betejës sonë. 
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Regresioni i Kastave. Ari dhe puna 


Ne tashmë aluduam për faktin se nëse do të mund të formulonim një ligj në a 
mënyrë shumë e përgjithshme që na jep 'drejtimin e historisë' për modernen 
herë, ne nuk mund të flasim për përparim, por, nëse ka ndonjë gjë, për involucion. 

Në këtë aspekt, ekziston një proces që imponohet në shqyrtimin e secilit në 
mënyrën më objektive dhe më evidente: procesi 
e regresionit të kastave. Si 'drejtim i historisë' që nga epoka parahistorike, ne shohim 
pikërisht rënien progresive nga një në 
të tjera nga katër kastat e mëdha - kasta 'diellore' (mbretërore e shenjtë), fisnikëria 
e luftës, borgjezia (tregtarët) dhe serfët - në të cilat, në 
qytetërimet tradicionale, dhe veçanërisht në indianët arianë, diferencimi cilësor i 
mundësive njerëzore gjeti pasqyrimin e tij. 

Në radhë të parë, ne jemi dëshmitarë në fakt të muzgut të epokës mbretërore 
hyjnore. Udhëheqësit, të cilët janë qenie 'hyjnore', të cilët bashkohen plotësisht në 
Vetë dy pushtetet, autoritetet mbretërore dhe ato ponitifikale, i përkasin një të 
shkuare të largët, pothuajse mitike. Kjo rënie e parë ndodhi përmes 
një përkeqësim progresiv i forcës nordike-ariane, krijuesi i 
qytetërimi. Në idealin gjerman të Perandorisë së Shenjtë Romake ne kohët e fundit 
njohu jehonën e fundit të kësaj tradite, të këtij niveli 'diellor'. 

Pasi të kalojë kjo kulm, autoriteti kalon në nivelin tjetër më të ulët: të 
kasta e luftëtarëve. Bëhet fjalë për monarkët që tani janë thjesht ushtarakë 
liderë, zotër të drejtësisë së përkohshme, sovranë politikë absolutë. Formula e 'të 
drejtës hyjnore” ekziston nganjëherë, por si një kujtesë e thjeshtë që mungon 
përmbajtjen. Pas institucioneve që vetëm formalisht i ruajtën tiparet 
të kushtetutës së lashtë aristokratike-shenjtë, shpesh kishte vetëm 
sovranë të këtij lloji të mbetur në antikitet. Pas rënies së universales 
uniteti mesjetar, kjo dukuri manifestohet në mënyrë përfundimtare dhe vendimtare. 


Rënia e dytë: aristokracia bie, kalorësia është shuar, 
monarkitë e mëdha evropiane janë 'nacionalizuar' dhe bien në rënie. 
Nëpërmjet revolucioneve dhe 'kushtetutave', kur ato nuk janë thjesht të zëvendësuara 
nga regjime të një lloji tjetër (republikë, federatë), ato janë 
transformuar në mbijetesën e sipërpërmendur boshe, subjekt i 
'vullneti' i 'kombit'. Në demokracitë parlamentare, republikane ose kombëtare, krijimi 
i oligarkive kapitaliste përcjell pasazhin fatal 
e autoritetit dhe fuqisë nga e dyta në ekuivalentin modern të 
kasta e tretë: nga luftëtari te tregtari. Në vend të parimeve virile të besnikërisë dhe 
nderit, tani doktrina e 'kontratës sociale” 
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merr përsipër. Lidhja sociale tani është utilitare dhe ekonomike: është një 


kontratë e bazuar në komoditetin dhe interesin e individëve. Në 
në mënyrë të tillë, lidhja kalon detyrimisht nga personale në jopersonale. Ari 
vepron si një ndërmjetës, dhe ata që marrin në zotërim 
të saj dhe dinë ta shumëfishojnë (kapitalizmin, industrializmin) edhe 
virtualisht arrijnë marrjen e pushtetit. Aristokracia ia lë vendin plutokracisë, të 
luftëtar i bankierit, hebreut dhe industrialistit. Tregtia me para 
dhe interesi, i kufizuar më parë në geto, bëhet lavdia dhe kulmi i epokës së 
fundit. Forca e fshehur e socializmit, e antihierarkisë, 
fillon të zbulojë dukshëm fuqinë e saj në këtë pikë. 

Kriza e shoqërisë borgjeze, revolta proletare kundër kapitalizmit, 
manifesti i 'Internacionales së Tretë' dhe korrelativi 
ngritja e ngadaltë dhe organizimi i grupeve dhe i masave në forma thjesht 
kolektive dhe të mekanizuara - në kontekstin e një 'civilizimi të ri të punës' - 
na tregojnë rënien e tretë, përmes së cilës autoriteti kalon në 
e fundit e kastave tradicionale, ajo e punëtorit skllevër dhe masivit, me 
pasojë reduktimin e çdo horizonti dhe vlere në 
niveli i materies dhe nunrit. 

Nëse spiritualiteti dhe 'lavdia' mbinjerëzore karakterizojnë periudhën 
'diellore', heroizmin, besnikërinë dhe nderin, atë të luftëtarëve: dhe ari, ai 
të tregtarëve dhe hebrenjve: kështu që ardhja e skllevërve duhet të 
korrespondojë saktësisht me lartësimin e parimit të skllevërve: puna është ngritur 
ndaj një feje. Dhe urrejtja e skllavit vjen për të shpallur sadistisht: 
'Kush nuk punon, nuk ha' dhe idiotësia e saj, duke lavdëruar veten, 
formon temjanin e shenjtë nga emetimet e djersës njerëzore: 'Puna e 
fisnikëron njeriun', 'Puna është madhështi, 'Puna është detyrë etike”. Kështu, 
guri varr-kral mbulon kufomën e Njeriut dhe cikli i involucionit duket 
të plotësohet përfundimisht. 

Asnjë ideal tjetër nuk u ofron të ardhmen priftërinjve të 'Përparimit'. Per 
momenti, lufta vazhdon mes hebreut, mjeshtrit të gjithëfuqishëm të 
ari dhe revolta e skllavit: dhe ai 'civilizim', për të cilin bashkëkohësit tanë 
janë kaq krenarë, varet mbi një mekanizëm monstruoz 
lëvizur nga forcat brutale dhe jopersonale të arit, kapitalit dhe makinës. 


Lidhjet e varësisë, larg nga lirimi, janë shtrënguar 
përsëri. Por krahas forcës nuk ka më autoritet, krahas bindjes, nuk ka më 
njohje, krahas gradës, jo më epërsi. Të 
mjeshtri nuk është më i tillë sepse është mjeshtër, por sepse është i vetmi 
kush ka më shumë para, sepse është ai që edhe pse ka 
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nuk sheh fare përtej horizontit të vogël të jetës së zakonshme njerëzore, mbizotëron 
kushtet materiale të jetës: me anë të të cilave është madje e mundur që ai të 
nënshtrojë ose të shtypë ata, gjerësia e mendimit të të cilëve është 
pafundësisht më i fuqishëm se i tiji: mundësia e më së shumti 
mashtrimi i neveritshëm dhe skllavëria më e tmerrshme. Fuqia dhe lidhja e 
varësia e depersonalizuar dhe e mekanizuar, janë bërë kapitale dhe 
makinë. Pra, nuk është paradoks: vetëm sot mund të flasim seriozisht 
skllavëria e vërtetë, nëse mund të flasim për të vetëm në organizimin ekonomik dhe 
mekanik perëndimor, përgjatë drejtimit të brutalizimit, nga i cili 'i lirë 
Amerika na jep shembullin më të mirë. 

Ndoshta, pas një cikli të shkurtër brezash, siç duhet dhe shkencërisht 
edukuar sipas standardeve të 'shërbimit social, ndjenjës së individualitetit 
do të hiqen plotësisht, dhe bashkë me të, mbetjet e fundit të vetëdijes së nevojshme 
për të kuptuar, të paktën, se ata janë skllevër. Ndoshta, çfarë 
do të mbetet do të jetë ajo gjendje e pafajësisë së përtërirë, e cila do të ndryshojë 
nga Edeni mitik nga fakti se 'puna' do të mbretërojë në të si qëllimi universal dhe i 
vetëm i ekzistencës, për të cilin flet Kirilov në “Të zotëruarit” të Dos-tojevskit : ky 
është ideali i sovjetikëve. 

Një varësi pa drejtues, një organizatë indiferente ndaj 
çdo kërkesë cilësore - ky ideal 'social', jopersonal, brutal 
forca, e bërë thjesht nga sasia dhe paraja, e krijon atë. 

Ne thamë: pa më shumë udhëheqës. Le të mos gënjehemi nga kjo e vërtetë. 
Le të përsërisim se raca e Mjeshtrave, nëse nuk është zhdukur tashmë, është afër ta 
bëjë këtë: dhe të gjithë vazhdojnë në një kreshendo të 
nivelimi, nxitimi drejt një jete më materiale dhe pa fytyrë. Të 
të ashtuquajturat klasa 'të larta' ose 'sunduese”' të sotme janë të tilla vetëm për ironi: të 
liderët e mëdhenj të organizatës financiare botërore - si teknikët, industrialistët, 
funksionarët, e kështu me radhë - nuk përfaqësojnë asgjë më shumë. 
sesa ata të liruar të cilëve zotërinjtë dikur ua delegonin kontrollin 
skllevërve dhe administrimit të mallrave të tyre. E njëjta zgjedhë i nënshtron ata 
ndaj turmës së pamasë, të verbër, të automatizuar të punëtorëve dhe punonjësve, dhe 
mbi të, as skllevër, as të liruar që mbikqyrin skllevër, pa pasur ndonjë 
afat - dhe, mbi ta: askush - kjo është e vërteta e tmerrshme e 'civilizuar' 
burra'l 

Dhe në brendësi sa më i ngushtë, më i varur dhe më i varfër është 
dita e mjeshtrave të arit dhe makinerive, pa pushim, ethe, e ngopur me përgjegjësi, 
se dita e një artizani të përulur, po kështu është dita e klasave 'të larta”, për të cilët ari 
shërben vetëm për mulli. - e japin në mënyrë morbide etjen e tyre për 'shpërqëndrim', 
luks, kënaqësi sensuale dhe 


fitime të mëtejshme. 
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Nuk ka asnjë gjurmë të Mjeshtrave në të gjithë këtë, dhe në mungesë të tyre ka 
nuk ka kuptim në këtë pseudo-organizatë. Nëse dikush pyet miliona të burgosur, mes 
makinave dhe zyrave të tyre, për një arsye, një justifikim, 
përtej emocionit kalimtar me të cilin ata kërkojnë të majmunin 'përsosjen' e 'klasave 
të larta', ata nuk do të kenë përgjigje. Por nëse dikush shkon 
dhe pyet 'udhëheqësit e ekonomisë”, investitorët, zotërit e 
çeliku, qymyri, nafta, ari dhe popujt (a nuk e kemi parë që politik 
problemi sot tenton të reduktohet në atë ekonomik”) - përsëri, jo 
përgjigje. Kjo do të thotë për jetën kanë kontrolluar jetën: përkundrazi, ata e kanë 
reduktuar atë në mundësitë e tyre. Dhe kështu errësira e madhe e shpërtheu në 
drita e iluzioneve pompoze të krenarisë perëndimore, një errësirë që shpreh veten në 
një mit shumë të ri dhe monstruoz: atë të punës për punë, 

e punës si qëllim në vetvete, si vlerë e brendshme dhe detyrë universale. 

Masat e njerëzve në tokë janë pa dritë, të reduktuara në të pastra 
sasia - vetëm me sasinë - e barabartë në identitetin material të a 
pjesë të varura nga një mekanizëm i pandalshëm i lënë në vetvete, i cili mund 
mos bëni më asgjë - kjo është perspektiva që qëndron në bazën e 
drejtim ekonomiko-industrial që përputhet me gjithë Perëndimin. 

Ata që mendojnë se kjo është vdekja e jetës dhe ardhja e 
ligji brutal i materies, triumfi i një fati shumë më të frikshëm 
meqenëse nuk është më personale, ndjeni gjithashtu se ka vetëm një ilaç: të 
thyej zgjedhën semite të arit, për të shkuar përtej fetishit të socialitetit dhe 
ligji i ndërvarësisë, për të rivendosur vlerat aristokratike, vlerat e 
cilësinë, dallimin dhe heroizmin, për të rikthyer atë ndjenjën e realitetit metafizik që të 
gjithë e kundërshtojnë sot, dhe që ne, për më tepër, 
pohojnë kundër të gjithëve. 

Dhe kështu, nëse kuptohet si një revoltë kundër tiranisë ekonomike, kundër 
gjendja e punëve në të cilën sasia e arit, dhe jo individi, 
rregullat: në të cilën shqetësimi për kushtet materiale të ekzistencës gërryen tërë 
ekzistencën, nëse kuptohet si ndjekje ekonomike 
ekuilibri, mbi bazën e të cilit forma të ndryshme të jetës, që nuk mund të reduktohen 
më në planin material, janë në gjendje të çlirohen dhe të zhvillohen - 
po të kuptohej pikërisht në këtë mënyrë, por vetëm në këtë mënyrë, do të mund të 
njihnim një funksion të domosdoshëm dhe një të ardhme edhe në disa rryma ekstremiste. 

Shkaku kryesor i mungesës së një diferencimi cilësor në jetën moderne qëndron 
pikërisht në faktin se ajo nuk i lë më hapësirë një 
lloj aktiviteti që nuk vlerësohet në kuptimin e dobisë praktike dhe shoqërore. 
Paragjykimi ekonomik krijon një nivelim, duke u imponuar të gjithëve njësoj, 
meqenëse diferencat e bazuara në arin dhe hierarkinë mekaniko-ekonomike 
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nuk janë dallime. Ata kthehen në një nivel të vetëm, një cilësi të vetme: përtej këtij 
niveli, marrë në tërësinë e të gjitha diferencimeve të tij të mundshme, ajo 

do të ishte e nevojshme që nivelet e tjera të ekzistojnë, por sot nuk ekzistojnë: të 
pavarura nga të parat dhe të cilave të parët duhet t'i nënshtrohen, dhe 

jo anasjelltas, siç është gjendja e gjërave në kohën e sotme 

shoqërinë. 

Kjo është arsyeja pse, kur hipertrofia e një të keqeje të tillë në amanetet 
monstruoze bankare-industriale i arrogon vetes të drejtën e 'imperializmit', ne, në 
pamundësi për të qarë, mund vetëm të qeshim. Dhe për të kundërshtuar qetësisht me idenë se a 
revolucioni radikal kundër arit dhe kapitalit është premisa e pashmangshme e 
Imperium i vërtetë . Duke kaluar në aspiratën që përhapet në 
bazën e të gjitha ideologjive revolucionare si simptomë e revoltës kundër skllavërisë 
moderne, ne megjithatë e kapërcejmë atë, duke konstatuar se ajo është vetë 
e përshkuar nga e njëjta e keqe: po ashtu sheh vetëm ekonomike dhe sociale 
problemet, nuk kërkon çlirimin nga zgjedha ekonomike në 
emri i vlerave të diferencuara, meta-ekonomike dhe metafizike - jo 
sepse forcat, të lira nga shqetësimet ekonomike, mund të punojnë në thellësi - 
por më tepër vetëm për një rregullim egalitar dhe akoma më 'socialist', të konsideruar 
më mirë, të të njëjtit problem ekonomik të përcaktuar nga 
nevojat thjesht materiale dhe utilitare të masave. Nga, në të tilla 
tendencat, lind një mosbesim, një intolerancë dhe një thuajse e fshehur 
inat, le të mos themi për atë që është shpirtërore, por edhe për atë që është 
'intelektuale', e konsideruar si 'luks': përtej ekuilibrit ekonomik, ata bëjnë 
të mos kenë sy për dallimet joekonomike — as duke i parë as 
duke i dëshiruar ata: me të njëjtën frymë të intolerancës plebejane dhe egalitare të 
skllevërve në rebelim që u zbulua tashmë në rënien e lashtë. 

Romaniteti. 

Si përfundim, është e nevojshme të luftohet rrënja kryesore e evropianit 
e keqja me dy armë. Nuk duhet të insistojmë dhe të ndalemi tek e para: ajo 
konsiston në krijimin e një elite, në nxjerrjen në pah, me ndërgjegje dhe këmbëngulje, 
dallime të reja, interesa dhe cilësi të reja formojnë substancën e pandryshuar të 
individëve të sotëm, në mënyrë që një aristokraci, një 
raca e zotërinjve, e sundimtarëve, mund të kthehet. Kjo, para së gjithash. 

Në radhë të dytë, ajo që është e nevojshme është një lëvizje, një revoltë nga 
thellësitë, që na çlirojnë nga makina, nga të jashtme, inorganike, 
varësia automatike, e dhunshme: që thyen zgjedhën çifute, kapitaliste, ekonomike: 
që tallet me detyrën e punës të imponuar si ligj universal 
dhe fund në vetvete: e cila, me pak fjalë, na çliron dhe na hap një rrugëkalim 
ajri dhe drita - sepse hierarkia nuk mund të rikthehet me dhunë, kontrolli 
të nevojave, apo ndërveprimit të pasioneve, interesave dhe ambicieve, por vetëm 
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nga njohja e lirë dhe spontane që buron nga ndjenja e vlerave dhe e forcave 
transhendente, nga besnikëria ndaj mënyrës së të qenit, çfarëdo qoftë ajo, nga 
vetëdija për natyrën, dinjitetin dhe cilësinë. Një hierarki organike, e drejtpërdrejtë, 
reale: më e lirë dhe më e fortë se çdo tjetër. 


Si të mos e pranojmë, pra, se realiteti i së kaluarës është gjithashtu një mit 
pro-fetik për një të ardhme më të mirë2 Kthimi në sistemin e kastave është kthimi 
në një sistem të së vërtetës, drejtësisë dhe formës” në kuptimin më të lartë. 

Në kastë ekziston ideali i një bashkësie veprimtarie, profesioni, gjaku, 
trashëgimie, ligjesh dhe të drejtash, të cilat korrespondojnë më saktësisht me 
mënyrat e paracaktuara, tipike të qenies, me manifestimet organike të natyrës të 
rafinuar në mënyrë të përshtatshme: në të, si supozim, ekziston vullneti për të 
qenë ai që është, vullneti për të realizuar natyrën dhe fatin e vet si cilësi, duke 
heshtur veglat individualiste dhe oportuniste që janë shkaku i çdo çrregullimi dhe 
çorganizimi, në të, ekziston tejkalimi i uniformitetit sasior, i centralizimit dhe i 
standardizimit: në të ekziston baza për një hierarki shoqërore, e cila pasqyron 
menjëherë një hierarki të mënyrave të qenies, vlerave dhe cilësive, dhe që ngrihet 
nga materialja në shpirtërore e renditur sipas niveleve, nga e paforma te ajo e 
deformuara, nga kolektive ndaj universales dhe mbiindividuales. 


Në mënyrën më të përsosur, India e lashtë na e tregon këtë ideal, i cili, 
megjithatë, gjendet në forma të ndryshme edhe në qytetërime të tjera, deri në 
mesjetën tonë nordio-romake. 

Pika jonë e referencës nuk mund të jetë asgjë tjetër. 

Si substrat, veprimtaria e shëndoshë e klasës më të ulët (shudra), e pa 
anarkizuar më nga ideologjitë demagogjike, të udhëhequra nga ekspertë në tregti, 
tregti dhe organizim ekonomiko-industrial, e thjeshtuar përmes nevojave të 
thjeshtuara (Vaishya), përtej Vaishya-s, Kshatriya- s , fisnikërisë së luftëtarit që 
e njeh vlerën dhe qëllimin e luftës dhe në heroizmin, krenarinë dhe fitoren e të 
cilit mund të digjet shfajësimi më i lartë i një populli të tërë: përtej Kshatriya, 
Brahmana , raca diellore e shpirtit dhe Urtësisë, e atyre që 'shikojnë”' (rishi), që 
'munden' dhe që dëshmojnë me jetën e tyre se ne jemi në majë të kësaj toke të 
errët, por rrënjët tona jetësore janë humbur në majë në shkëlqimin e 'qiejve'. Në 
kulmin e gjithçkaje, si mit dhe kufi, ideali i Çakravartinit , 'Mbreti i Botës', perandori 
i padukshëm, forca e të cilit është e fshehur, e fuqishme dhe e pakushtëzuar. 
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Shkenca kundër Urtësisë 


Ndërsa pushteti, i depersonalizuar dhe i socializuar, është bërë ar, kapital, 
po kështu mençuria, e depersonalizuar dhe e socializuar, është bërë 'koncept', 
'racionalitet'. Dhe kjo është rrënja e dytë e së keqes evropiane. 

Filozofia si dhe shkenca pozitive perëndimore janë, në thelbin e tyre, në 
thelb socialiste, demokratike dhe antihierarkike. 

Ata propozojnë si 'të vërtetë' vetëm atë që mund të njihet botërisht, e cila 
kushdo mund të pranojë, çfarëdo jete që i lejon vetes të jetojë, me kusht 
vetëm se ai ka një arsim të caktuar. Dhe kështu, si në kriterin e 

“shumica” e demokratizmit politik, presupozojnë barazinë dhe, nën kriterin e 
sasisë, dominojnë gjithçka në këtë fushë. 

mund të jetë barazia, pakësimi i cilësisë ose prerogativa e 

cilësisë. 

Dhe është e kotë të shpallet individualiste, apo edhe relativiste, 
doktrinave, duke qenë se në mënyrën e shpalljes së tyre, që është mënyra 
konceptuale e filozofisë laike, tregon se i është përmbajtur 
presupozimet demokratike, jopersonale dhe kolektiviste që gënjejnë 
në bazë të asaj filozofie. Mënyra është krejtësisht e ndryshme - do të ishte 
është e nevojshme të fillojmë duke kundërshtuar, në radhë të parë, pikërisht ato 
pozicione paraprake, nëse nuk duam të biem përsëri në marrëzinë e një 
imperializmi, i cili, në vend që të imponohet përmes asaj hierarkie nga 
më sipër, që u përmend, apelon për njohjen popullore për të 
justifikimin e vet. Dhe këtu njeriu do të fillojë të kuptojë armikun që kemi 
për të luftuar me, dhe sa e frikshme vetë 'kultura', jo vetëm 'shoqëria' e 
bashkëkohësve tanë, në një demokratizëm në veprim - dhe njeriu fillon të shohë 
se çfarë heqjeje duhet të kërkojnë nga vetja në mënyrë që 
për të rifiuar shëndetin. 

Ashtu si ari është një realitet i cili është bërë indiferent ndaj cilësisë 
e individëve që e zotërojnë atë, kështu është edhe 'njohuria' e bashkëkohores 
burra. Le ta themi më mirë: ndjekja e një vullneti për barazi, një intolerancë 
antihierar-shike dhe, për rrjedhojë, një paragjykim socialist, njohja 
e evropianëve duhej domosdoshmërisht të arrinin në diçka mbi të cilën efekti 
të dallimeve individuale dhe të gjendjes - nëpërmjet njohjes - të 
një diferencim aktiv individual reduktohet në minimum, kështu, ajo 
referuar ose përvojës fizike, pak a shumë e barabartë për të gjithë burrat 
për aq sa janë kafshë (shkenca pozitive), ose për botën e abstraksionit dhe të 
konvencioneve verbale (filozofia dhe racionalizmi). 

Nevoja për socializimin e dijes ka çuar fatalisht në të 
abstraksioni, dhe për këtë arsye krijoi një ndërprerje të pakapërcyeshme ndërmjet 
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vetë dija dhe jeta, mes dijes dhe qenies, si dhe cila mund të jetë cilësia e 
dukurive dhe 'realiteti metafizik'. Kështu, në Perëndim, mendimi, kur nuk 
reduktohet në një mjet për transkriptimin pak a shumë konvencional të 
aspektit më të jashtëm, plotësisht sasior dhe të njëtrajtshëm të gjërave 
materiale, është krijuesi vetëm i irealitetit. fjalë të realizuara, dhe skema 
logjike boshe, ose bëhet një sport intelektual, aq më tepër qesharak për 
mirëbesimin në të cilin praktikohet. 

Nga kjo buron i gjithë jorealiteti i ffymës moderne: i ndarë nga jeta, 
njeriu sot është pothuajse një hije që rrënqethet mes skemave dhe 
programeve dhe superstrukturave intelektuale, i pafuqishëm për të 
dominuar realitetin dhe vetë jetën, duke e bërë veten gjithnjë e më shumë 
të varur nga një shkencë. i cili grumbullon abstraksione mbi abstraksione, 
skllav siç është i ligjit fenomenal të konstatuar, por të pakuptuar prej tij, 
dhe duke e rraskapitur veten në mekanike dhe të jashtme, pa asnjë 
mundësi për qenien e brendshme të njeriut. 

Sigurisht, këtu nuk mund të hyjmë në thelbin e kësaj pyetjeje, për 
shkak të kufijve të ekspozitës aktuale. Megjithatë, nuk duhet menduar se 
nuk ka lidhje me problemin e Perandorisë: për ne problemi i Perandorisë 
është problemi par excellence, në lidhje me të cilin problemet më të 
specializuara nuk mund të ndahen dhe të bëhen domene të tyre. . 
Particularizmi, indiferenca e përbashkët e formave të ndryshme të 
veprimtarisë njerëzore - këtu politika, atje shkenca, këtu praktika, atje 
feja, e kështu me radhë - është, siç e kemi thënë tashmë, vetë si një 
aspekt i rënies evropiane, dhe një simptomë e qartë e inorganicitetit të Evropës. 

Themeli i hierarkisë perandorake duhet të bazohet në njohuri: “Të 
mençurit duhet të qeverisin”, tha tashmë Platoni - dhe kjo është një pikë 
qendrore, absolute, përfundimtare në çdo rend racional të gjërave. Por 
asgjë nuk do të ishte më qesharake sesa ta lidhësh këtë njohuri me 
ndonjë kompetencë teknike, shkencë pozitive ose spekulime filozofike: 
në vend të kësaj, ajo përkon me atë që, që në fillim, ne e kemi quajtur 
Urtësi, një shprehje tradicionale e përdorur nga perëndimi klasik dhe 
Lindja. Mençuria është po aq aristokratike, individuale, reale, substanciale, 
organike dhe cilësore, aq sa njohja e t'të civilizuarit' është demokratike, 
sociale, universaliste, abstrakte, niveluese dhe sasiore. Këtu përsëri, ka 
dy botë, dy sy, dy vizione të ndryshme, të kundërta kundër njëri-tjetrit pa 
asnjë zbutje. 

Të dish, sipas Urtësisë, nuk do të thotë 'të mendosh', por të jesh 
gjëja e njohur: ta jetosh, ta realizosh përbrenda. Njeriu nuk di vërtet një 
gjë nëse nuk mund ta transformojë në mënyrë aktive vetëdijen e tij në të. 
Prandaj, vetëm ajo që rrjedh nga përvoja e drejtpërdrejtë individuale 
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do të llogaritet si njohuri. Dhe, kjo është pikërisht e kundërta e mentalitetit 
modern, për të cilin, çdo gjë që i shfaqet menjëherë individit quhet 
'dukuri', ose 'subjektive', dhe kështu vendos diçka tjetër pas saj si 'realitet 
të vërtetë', që është thjesht imagjinuar ose supozuar (“gjëja në vetvete” 

e filozofëve, “Absoluti” i fesë vulgare, “materia”, “eteri” ose “energjia” e 
shkencës). Mençuria është një pozitivizëm absolut që e konsideron si 
reale vetëm atë që mund të kapet nga përvoja e drejtpërdrejtë dhe 
gjithçka tjetër si joreale, abstrakte dhe iluzore. 

Do të kundërshtohet se, nga ky këndvështrim, e gjithë njohuria do 
të reduktohej në gjërat e fundme dhe të kushtëzuara të paraqitura nga 
shqisat fizike - dhe, në të vërtetë, kështu janë gjërat dhe si duhet të 
mbeten ato, për masën e madhe. të njerëzve, të cilët vetëm mund të 
pretendojnë me të vërtetë se e njohin këtë fundshmëri dhe rastësi, e cila 
mbetet e tillë edhe pas gjithë pseudo-shpjegimeve shkencore. Megjithatë, 
përtej kësaj, ne ruajmë mundësinë e formave të përvojës të ndryshme 
nga format shqisore të njeriut të zakonshëm), jo të 'të dhëna', jo 'normale', 
të cilat mund të arrihen me anë të disa proceseve aktive të transformimit 
të brendshëm. E veçanta e përvojave të tilla transhendente (nga të cilat 
'mbinbota', fusha e qenieve”, shtatë qiejt, sferat e zjarrit, e kështu me 
radhë, ishin vetëm paraqitje të ndryshme të njerëzimit të lidhura me 
Traditën) duhet të jetë e drejtpërdrejtë. , konkrete dhe individuale, aq sa 
edhe vetë përvoja shqisore, e megjithatë për të parë realitetin, përtej 
aspektit kontingjent, hapësinor-kohor karakteristik për gjithçka që është 
shqisore. Aspekte që edhe shkenca përpiqet t'i kapërcejë, me kusht që 
madje të kapërcejë gjithçka që është vërtet dije - vizion, dëshmi individuale 
dhe e gjallë - në favor të probabiliteteve të thjeshta, 'uniformiteteve' të 
pakuptueshme dhe parimeve abstrakte shpjeguese. 

Ky do të ishte kuptimi në të cilin ne flasim për realitetin 'metafizik”. 
Megjithatë, duhet pasur parasysh se ne flasim për përvojën dhe vetëm 
për përvojën: nga këndvështrimi tradicional, nuk ekziston një realitet i 
kufizuar dhe një realitet absolut, por një mënyrë e fundme dhe një mënyrë 
absolute e përjetimit të realitetit, një mënyrë e fundme dhe një mënyrë 
absolute e përjetimit të realitetit, një sy i fundëm dhe një sy absolut. si 
gjithë i ashtuquajturi 'problemi i dijes' është i mbyllur brenda brendësisë 
së çdo qenieje dhe nuk varet nga 'kultura', por nga aftësia e tij për t'u 
çliruar nga njeriu, dmth. emocionale dhe të identifikimit të vetes me një 
ose një formë tjetër të përvojës 'metafizike', së bashku me një hierarki e 
cila, në kufirin e saj, arrin kulmin në një gjendje të identitetit të përsosur, 
vizionit shpirtëror, arritjes së plotë suprasensuale dhe mbiracionale të gjë 
në unë dhe e unë në 
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gjë, e cila realizon një gjendje pushteti dhe, njëkohësisht, një gjendje të qartësisë 
absolute në lidhje me vetë sendin, në të cilën nuk 

pyet veten për çdo gjë dhe zbulon se është thjesht një pasardhës i saj 

arsyeja ashtu siç është për të folur. 

Ky, në përmbledhje të gjerë, është kuptimi i Urtësisë që përbën themelin e 
mësimit 'metafizik' dhe të shkencës shpirtërore. 
riti i fillimit të të cilit fillimisht prodhoi transformimin e ndërgjegjes së nevojshme 
për “dijen” dhe “vizionin” metafizik, dhe 
tradita e të cilit është ruajtur në Perëndim, në formë klandestine, 
edhe pas semitizimit dhe rënies së qytetërimit të saj të lashtë. 

Çështja që duhet mbajtur parasysh është se shkenca e shenjtë dhe mendore, 
meqenëse, ndryshe nga shkenca laike, nuk është një 'dije', por një qenie dhe nuk mundet 
të mësohet nga librat ose universitetet ose të transmetohet me fjalë: për ta fituar atë, atë 
është e nevojshme për t'u transformuar, për të kapërcyer jetën e përbashkët për një epror 
jeta. Ai mat saktësisht cilësinë dhe realitetin e jetës individuale, të 
e cila bëhet një privilegj i pacenueshëm dhe një pjesë organike, më tepër 
sesa të qenit një koncept, apo një nocion, që mund të futet në kokën e dikujt si 
diçka në një thes, pa pasur nevojë në të njëjtën kohë të transformohet ose të 
lëkundet sadopak në lidhje me atë që është. 

Prandaj aristokracia natyrore e Urtësisë:, pra mospopullarizimi, 
moskomunikueshmëria e tij e vendosur. Një tjetër tabu e sis evropiane 
pikërisht komunikueshmëria: ata mendojnë, pak a shumë, se qenia e kuptueshme 
dhe qenia e folur janë e njëjta gjë. Ata nuk e kuptojnë se, 
edhe pse kjo mund të ketë kuptim në lidhje me abstraksionet intelektuale 
dhe konventat në bazë të përvojave - ato karakteristike të 
shqisat fizike - supozohet se janë përafërsisht të njëjta për të gjithë, megjithatë, 
kur ky uniformitet pushon, ku ripohohet një diferencim cilësor, komunikueshmëria 
diskursive nuk mund të jetë më një kriter. 


Meqenëse bazohet pikërisht në dëshmitë e përvojave aktuale përtej përvojës 
së njerëzve të zakonshëm, VVisdom lë të hapur vetëm një 
rrugë: të përpiqesh dhe ta çosh veten në të njëjtin nivel, me anë të një dhe 
akti krijues, si ai që parashtron mësimin, pra a duke ditur nga 
përjetojnë atë që tjetri di, ose thuaj me një fjalë, atë që ndryshe do të mbeten 
vetëm fjalë. Për socializimin, depersonalizimin, 
dhe konceptualizimi i njohurive, ndaj prirjes demokratike për të 
'popullarizoj', për të dobësuar eprorin për qëllimet e inferiorit, pra 
se shumica mund të marrin pjesë në njohuri pa ndryshim të 
mendje ose duke pushuar së qeni inferior - ne kundërshtojmë, pa kompromis, të 
qëndrim i kundërt aristokratik. Duhet të ketë hierarki në 
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vetë njohuria: duhet të ekzistojnë shumë të vërteta të ndara nga njëra- 
tjetra nga humnera të thella, të pafundme, të pakalueshme, që 
korrespondojnë saktësisht me cilësitë e shumta të jetës dhe fuqisë, me 
shumë individualitete të dallueshme: duhet të ekzistojë një aristokraci 
e dijes dhe 'universaliteti', e kuptuar. në mënyrë komunikative, 
demokratike dhe uniforme duhet të pushojë së qeni kriter. Ne nuk duhet 
të zbresim tek ata, ata janë të detyruar të ngrihen tek ne, duke e 
dinjizuar veten, duke u ngjitur realisht - sipas mundësive të tyre, përgjatë 
hierarkisë së qenieve - nëse duan të marrin pjesë në forma më të larta 
dhe metafizike, që janë pika referimi për veten e tyre. dhe te format e ulëta dhe fizike. 
Nga kjo rrjedh edhe liria, fusha e hapur, fryma që jep Urtësi. Në 
njohuritë e socializuara ekziston gjithmonë një 'duhet' e fshehur, një 
kufizim i fshehur, intolerant, moralist: e vërteta 'shkencore' ose 
'filozofike' kërkon të njihet nga të gjithë si 'e vërteta', përballë kësaj, nuk 
lejohet të mbajë një qëndrim tjetër. Shprehja e një despotizmi kolektiv, 
ai synon të mbretërojë despotikisht mbi të gjithë, duke i bërë të gjithë të 
barabartë në lidhje me të - dhe pikërisht mbi bazën e këtij vullneti ka 
organizuar, ndërtuar krahët, sprovat e tij, metodën, dhunën e tij. . 
Në Urtësinë, përkundrazi, individi shpërbëhet, rikthehet, rikthehet te 
vetja: ai ka të vërtetën e tij, e cila e shpreh jetën e tij saktësisht dhe 
thellësisht, që është një mënyrë e veçantë e përjetimit dhe shprehjes 
së realitetit, që nuk bie ndesh. ose përjashtojnë mënyra të tjera, të 


ndryshme, të cilat janë po aq të mundshme në diferencimin mbi të cilin 
bazohet hierarkia e Urtësisë. 


Ky diskutim do të mjaftojë për sa i përket rrënjës së dytë të së 
keqes evropiane dhe korrigjimit të saj, tashmë, në këtë përshkrim të 
shkurtër, është i justifikuar parimi se 'të mençurit duhet të qeverisin”. 

Në rendin e VVis-dom, hierarkia e dijes është e përbashkët me hierarkinë 
e forcës dhe epërsisë së individëve. Njohuria është qenie dhe qenie 
aftësi dhe fuqi, në mënyrë që të tërheqë në mënyrë spontane në vetvete 
dinjitetin e Imperium. Themeli i vërtetë i konceptit primordial, i rrënjosur 
në Traditën e 'mbretërisë hyjnore”, nuk ishte gjë tjetër veçse kjo. 

Në kundërshtim me këtë, le të përsërisim, është e gjithë Evropa, 
me trashëgiminë dhe organizimin e saj shekullor: ka, siç thamë, 
mbretërimin e profesorëve, 'intelektualëve', syzeve pa sy, 'të kulturuarve', 
akademikëve. , botë universitare, e cila, duke pretenduar për vete 


privilegjin e dijes dhe shpirtit, dëshmon vetëm për atë masë që kanë 
mundur të shtyjnë rënien dhe abstragimin e njeriut modern. 
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Ata që dinë dhe ata që besojnë 


Por ka një uzurpim edhe më të madh: atë që feja - në kuptimin më të 
ngushtë dhe më të ri të termit - e realizon duke i siguruar vetes kontroll 
dhe ekspertizë në çështjet e 'shenjtës' dhe 'hyjnores'. 

E shenjta dhe hyjnoreja janë çështje besimi. Kjo është e vërteta që i 
është imponuar Evropës kohët e fundit. E vërteta jonë është ndryshe: 
është më mirë të dimë të dimë se nuk dimë sesa të besojmë. 

Në mentalitetin bashkëkohor, ka një pikë qendrore në të cilën takohen 
qëndrimet e shkencës materialiste dhe të fesë: në një rithënie identike, në 
një pesimizëm identik, në një agnosticizëm identik për shpirtëroren, i 
deklaruar dhe metodik në një rast, i mbuluar në tjetri. 

Premisa e shkencës materialiste është në thelb se shkenca - në 
kuptimin e njohurive reale, pozitive dhe empirike - mund të ekzistojë vetëm 
në atë që është fizike, dhe se në jofiziken nuk mund të ketë shkencë, 
kështu që metoda shkencore e neglizhon atë dhe e braktis atë, për shkak 
të mungesës së autoritetit, në besim, në abstraksionet e shurdhër dhe 
arbitrare të filozofisë ose në “kërkesat” e ndjenja dhe morali. 

Për më tepër, feja, për aq sa fokusohet ekskluzivisht te besimi dhe 
nuk pranon një mësim iniciativ ezoterik përtej fesë profane që u imponohet 
masave, ose një gnosë përtej bestytnive të devotshme, përfundon me të 
njëjtën heqje dorë. Në fakt, njeriu beson vetëm kur nuk di dhe mendon se 
nuk mund ta dijë. Prandaj, ekziston përsëri i njëjti agnosticizëm i 
'pozitivistëve' në lidhje me çdo gjë që nuk është realitet material dhe bruto. 


Ne, përkundrazi, duke u bazuar në një traditë shumë më të lashtë 
dhe më reale se ajo që mund të pretendohet nga 'besimi' i njeriut 
perëndimor, në një traditë që nuk vërtetohet me doktrina, por me vepra 
dhe akte pushteti. dhe mprehtësia - pohojnë në vend të kësaj mundësinë 
dhe realitetin konkret të asaj që ne e kemi quajtur 'Dituri'. Ne pohojmë 
kështu mundësinë e një njohurie pozitive, të drejtpërdrejtë, metodike, 
empirike në fushën 'metafizike', ashtu siç përpiqet të fitojë shkenca në 
fushën fizike dhe, ashtu si shkenca, ajo mbetet mbi çdo besim moral ose 
filozofik të njerëzve. 

Prandaj, në emër të kësaj Urtësie dhe të atyre që mund ta dëshmojnë 
këtë Urtësi, ne pohojmë se të gjithë ata që, në kuadër të besëtytnive 
fetare, nga aspiratat e thjeshta të 'shpirtit', nga dogmat, traditat në kuptimi 
më i ngushtë dhe më sektar, halucinacionet dhe aktet e besimit të verbër, 
që e bëjnë veten kujdestarë të së shenjtës dhe hyjnores, duhet të hiqen 
nga autoriteti dhe të rrëzohen. Ata që dinë 
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dhe të cilët, për aq sa dinë dhe janë në gjendje - ashtu si ata perëndi-burrë 
i njohur dhe i nderuar nga të gjitha traditat e mëdha antike - duhet të zëvendësohet 
ata që 'besojnë' - të verbërit i prijnë të verbërit. 

Dhe duket, pra, se ndalimi në atë që është kundër litarit dhe antidemokracisë 
në fushën njohëse - në atë që është Urtësia, në 
radha e kësaj vepre - nuk përfaqëson gjë tjetër veçse një devijim të tepërt: 
pavarësisht, identifikimi, që mund të pretendojmë, i të dyve. 
fuqitë - të shenjta dhe të përkohshme - në një hierarki unike të personalizuar 
intensivisht, nuk mund të justifikoheshin dhe as të kuptoheshin, dhe në vend të kësaj 
bëhen të mundshme keqkuptimet më të këqija. 

Por, duke përfshirë atë që është shqyrtuar, deklarata jonë se ne 
Imperialistët intransigjentë nuk dinë çfarë të bëjnë me një hierarki fetare (në 
krahasim me atë gnostike dhe fillestare), konfirmohet dhe 
i justifikuar. Në të vërtetë, nuk do t'i shtonte asgjë një organizimi material 
që ndoshta do të shtohej: do të shtonte vetëm një skicë boshe 
të formave boshe, fantazive të besimit dhe ndjenjës, degradimit 
në dogma kontradiktore dhe në simbole e rite që nuk janë të saj 
vet dhe kuptimin e të cilit e ka humbur. Me pak fjalë, nuk do të prodhonte 
më i lartë, diellor, realitet, duke e dëshmuar atë në potencë, që ne si paganë nënkuptojmë 
nga fryma, por në vend të kësaj një jorealiteti absolut, një retorikë anti-ariane dhe 
anti-rome e cila shprehet në të njëjtën fushë etike, duke favorizuar 
çdo gjë femërore, 'romantike' dhe arratisëse që fshihet në shpirtin perëndimor. 


Është domosdoshmërisht një tejkalim i jorealizmit fetar dhe i mate- 
realizmi i rializuar nga një pozitivizëm transcendenit, viril, olimpik. 


Forca Mekanike dhe Fuqia Individuale 


E treta e iluzioneve evropiane është fuqia mekanike e cila 
vjen nga aplikimet teknike të shkencës profane: në të cilën, në a 
zë unanim, ata në vend të kësaj besojnë se shohin krenarinë legjitime, të 
triumfi i qytetërimit perëndimor. 

Lidhur me demokratizmin që qëndron në idenë e 'universitetit' të shkencës 
perëndimore, nëse fryma e përgjithshme e doktrinës së re semite pasqyrohet në 
kërkesat e saj socialiste dhe egalitare, ne duhet të 
njohin edhe disa paraardhës në metodën sokratike dhe në disa 
aspekte të intelektualizmit të mëvonshëm grek. Megjithatë, ndarja në këtë lloj 
e idesë me Niçen, mund ta konsiderojmë këtë një pritje të dhe a 
prelud i frymës judeo-kristiane, për aq sa është pikërisht në këtë 
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Shpirti judeo-kristian që ne shohim aplikimin universalist dhe egalitar 
manifestohet në mënyrën më dërrmuese, konkrete dhe pa ekuivoke. Kultura 
greke pasqyron më shumë një koncepti aristokratik të 

njohuritë dhe motivet kryesore të spekulimit të saj janë nxjerrë nga 

traditat e Urtësisë. Doktrina sipas së cilës aktuale 

njohuria kushtëzohet nga një proces i vërtetë “pastrimi” dhe vetë- 
transformimi, i drejtuar nga një iniciativë aktive individuale ose nga fuqia 
tradicionale e një “riti”, dhe një njohuri e tillë nuk është një fakt thjesht mendor. 
dhe aq më pak - duke kaluar në një aspekt tjetër - një çështje besimi dhe 
ndjenjash, mbetet një temë themelore e botës klasike, deri 

Neoplatonizmi. Në vend të kësaj, në qëndrimin pasiv të ndjekësve të 
doktrina e re, në intolerancën e tyre ndaj çdo metode dhe disipline autonome 
të individit si një rrugë drejt një 'gnose', drejt një përvoje aktuale shpirtërore 

- një intolerancë e fshehur, ende e pranishme në të ndryshme 

besimet mbi 'zbulesën', 'hirin' dhe aspektin mëkatar që drejton çdo dhe 
iniciativa e saktë e mbështetur në forcat e vetme të njeriut supozon - në të gjithë këtë 
ka mjaft tema të heqjes dorë, të cilat, të bashkuara me patosin demokratik 
dhe egalitar , mund të japin mjaftueshëm llogari për efikasitetin 

të vetë krishterimit lidhur me karakterin social, të popullarizuar, inorganik, 
jopersonal të dijes moderne. 

Por, përtej universalizmit të dëmshëm, veçanërisht në shkencën 
moderne, ekziston një pikë tjetër themelore që vjen nga krishterimi - 
nënkuptojmë presupozimin e tij dualist. Në shkencën moderne, natyra, në 
fakti, mendohet si diçka 'ndryshe” - si e pajetë, e jashtme, krejtësisht e 
ndarë nga njeriu, supozohet - ose mendohet se supozohet - të jetë një 
realitet në vetvete, krejtësisht i pavarur nga ata që dinë 
atë dhe, aq më tepër, të botës shpirtërore të atyre që e njohin. 

Tani, ajo që zbulohet përmes dhe përmes është tema karakteristike e 
qëndrimit jorealist fetar në kontrast të fortë me 
imazhi pagano-arian i botës. Tema e kundërshtimit të shpirtit 
ndaj realitetit, tema dualiste: subjektiviteti i shpirtit kundrejt objektivitetit të 
natyrës: tema e humbjes së ndjenjës se çfarë shpirtërore 
objektivitet do të thotë. Duke arritur këtë pikë, realiteti natyror u bë i 
jashtëzakonshëm, i heshtur, i pajetë, i jashtëm, material - dhe është pikërisht si i tillë 
se përbënte objektin një shkencë të re, të shkencës profane perëndimore. 

Larg nga rraskapitja e vetvetes në natyralizëm - siç mund ta paraqesin 
sot vetëm injoranca apo falsifikimi tendencioz i disa njerëzve. 
ajo - përtej njohjes së idealeve të kapërcimit burrëror dhe të çlirimit absolut, 
në konceptimin pagan, bota ishte një trup i gjallë, i mbushur 
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me forca të fshehta, hyjnore dhe djallëzore, me kuptime dhe me simbole, siç 
ilustrohet nga ajo thënie e Olimpiodorit: “shprehja e ndjeshme e së padukshmes”. 
Njeriu jetonte në një lidhje organike dhe thelbësore 
me forcat e botës dhe të mbibotës, në mënyrë që të mund të jetë 
tha, me shprehjen hermetike, të jesh 'një e tërë brenda tërësisë, 
i përbërë nga të gjitha fuqitë: kuptimi që zbulohet nga doktrina ariano-aristokratike 
e Atmanit nuk është ndryshe. Dhe ai konceptim 
ishte baza mbi të cilën, në tërësi në mënyrën e saj të përsosur, korpusii 
u zhvilluan shkencat e shenjta tradicionale. 

Krishterimi e theu këtë sintezë, duke krijuar një humnerë tragjike. Kështu, në 
nga njëra anë, shpirti u bë 'ajo që është përtej', ireale, subjektive 
- pra rrënja kryesore e abstraksionizmit evropian: ne tjetren 
nga ana, natyra u bë materie, pamja e jashtme u mbyll në vetvete, fenomen 
enigmatik - prandaj qëndrimi që do të krijonte shkencën moderne.1 Dhe ashtu si 
njohuritë e brendshme, të drejtpërdrejta, integrale të dhëna nga 
Urtësia u zëvendësua nga ajo e jashtme, intelektuale, diskursive-shkencore, 
njohja profane, pra lidhja organike dhe thelbësore e njeriut 
me forcat e thella të natyrës, që përbënin bazën e tradicionales 
riti, i fuqisë së sakrificës dhe i magjisë, u zëvendësua nga një i jashtëm, 
marrëdhënie indirekte, brutale: raporti i veçantë për teknologjinë dhe makinën. 
Kështu, në atë mënyrë, revolucioni semitik përmban farat e 
mekanizimi i jetës. 

Në makinë gjejmë të pasqyruar jopersonalin dhe egalitarin 
anën e shkencës që e prodhon atë. Në të njëjtën mënyrë që ari është varësia e 
reduktuar në jopersonale: në të njëjtën mënyrë kultura moderne 
ka si ideal një njohuri universaliste, të mirë për të gjithë, inorganike dhe 
e transmetueshme si një gjë - ne e gjejmë veten në një nivel me botën 
e makinës që përballet me një fuqi po aq jopersonale, inorganike, bazuar në 


1 Mos na akuzoni për njëanshmëri apo njëanshmëri duke treguar dualizmat e ndryshëm të 
njohur edhe nga bota e lashtë pagane dhe orientale. Këto dualizma kanë një karakter të 
ndryshëm nga ai i krishterë. Edhe Platoni e njihte “tjetrin” - por ky “tjetri” konsiderohej si një 
joqenie, si diçka e pakuptueshme dhe iluzore, jo si një realitet në vetvete - dhe shpirti grek e 
njihte idenë e materies vetëm me stoicizmin e vonë. Maja orientale tregon një ndjenjë të pranisë 
së shpirtit në gjëra më shumë sesa dualizëm, për ta bërë njeriun të ndjejë aspektin e 
ndjeshëm të tyre si një vello e pamjes mashtruese. Doktrina iraniane njihte dy forca kozmike 
në betejë, por që pikërisht për këtë arsye ato ishin në të njëjtin plan dhe iu afruan një sinteze 
të dhënë nga mbizotërimi përfundimtar i njërës mbi tjetrën. Natyra e pastër, e zhveshur, 
thjesht materiale dhe e kundërt me I-në, lindi vetëm kur shpirti u internua në 'botën e 
përtejme” absolute, dhe kjo është vetëm nga mentaliteti judeo-kristian. 


TI 


Machine Translated by Google 


IMPERIALIZMI PAGAN 


automatizma që prodhojnë të njëjtat efekte me një indiferencë absolute në 
lidhje me atë që vepron. E gjithë pavdekësia e një pushteti të tillë, që i përket 
të gjithëve dhe askujt, që nuk është vlerë, që nuk është drejtësi, që me anë 
të forcës mund ta bëjë njeriun të fuqishëm, pa e bërë më parë një epror. 
Ashtu siç, megjithatë, është e qartë se është e mundur vetëm sepse nuk 
gjendet as një hije e veprimit të vërtetë në atë renditje: asnjë efekt, në botën 
e teknologjisë dhe të makinës, nuk varet drejtpërdrejt nga gomari “unë” 
shkaku i tij. , por, midis njërës dhe tjetrës, ekziston, si kusht i efikasitetit, një 
sistem determinizmash dhe ligjesh që dihen, por nuk kuptohen dhe që, me 
një akt të pastër besimi, konsiderohen të jenë konstante dhe uniforme. Për 
atë që është individi dhe për fuqinë e drejtpërdrejtë individuale, teknologjia 
shkencore nuk thotë asgjë, ose më mirë: në mes të njohurive të tij për 
fenomenet dhe për makinat e tij të panumërta djallëzore, individi sot është 
jashtëzakonisht i mjerë dhe i pafuqishëm, gjithnjë e më tepër i kushtëzuar. 
sesa kushtëzimi, duke lëvizur gjithnjë e më shumë në një rrugë në të cilën 
domosdoshmëria e vullnetit reduktohet në minimum, ndjenja e vetvetes, zjarri 
i paepur i entitetit individual po vdes gradualisht në lodhje, në shkretim, në 
degjenerim. 


Me 'ligjet' e zbuluara nga shkenca e tij, të cilat për ne janë thjesht 
abstraksione statistikore-matematikore, ai do të jetë në gjendje të ketë sukses 
në shkatërrimin ose krijimin e një bote - por kjo nuk do të thotë se lidhja e tij 
reale me ngjarjet e ndryshme do të ishte ndryshuar në çfarëdo mënyre: zjarri 
do të vazhdojë ta djegë: ndryshim organik për të shqetësuar ndërgjegjen e 
tij, koha, pasioni dhe vdekja për ta dominuar atë me ligjin e tyre. Në 
përgjithësi: ai do të jetë absolutisht e njëjta qenie si më parë, në të njëjtën 
situatë si më parë në lidhje me atë nivel në hierarkinë e qenieve, që 
përfaqëson njeriu me gjithçka që është njerëzore. 

Të kapërcesh atë nivel - të integrosh veten - të kryesh veprimin, duke 
e ndjerë atë, duke e çuar në punë jo më poshtë, por mbi përcaktime 
natyrore, jo midis fenomeneve, por midis shkaqeve të dukurive, drejtpërdrejt, 
me papërmbajtshmërinë dhe të drejtën e duhur. ndaj asaj që është superiore 
- kjo, përkundrazi, është rruga drejt fuqisë së vërtetë, e cila identifikohet me 
rrugën e vetë Urtësisë: sepse aty ku njohja përfshin qenien, siguria përfshin 
edhe fuqinë. 

Por kjo detyrë kërkon para së gjithash kapërcimin e dualizmit, 
rivendosjen e vizionit pagan të natyrës, të atij konceptimi të gjallë, një 
përfytyrim sa-pient, që kishin të gjitha qytetërimet e mëdha të lashta. 
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Kur njeriu, duke filluar si një fantazmë, të bëhet edhe një herë një “qenie që 
është” dhe të rivendos kontaktin dhe konformitetin me forcat e thella të natyrës, 
ritit, simbolit dhe vetë magjisë, nuk do të jenë më 'fantazi”, siç është bestytni e 
atyre. kush do ta kishte sot. Duke mos ditur asgjë për të, ata flasin për të si një 
bestytni të tejkaluar nga shkenca e tyre. Dhe ajo fuqi që është drejtësia, që është 
sanksion i dinjitetit, atribut natyror i një jete të integruar në të cilën ai bën pjesë si 
diçka e gjallë, individuale, e patjetërsueshme, do të njihet. 


E përsërisim atë që thamë në fillim: Evropa ka krijuar një botë që në të gjitha 
pjesët e saj përbën një antitezë të pariparueshme dhe të plotë me atë që ishte bota 
tradicionale. Nuk ka kompromise dhe pajtime të mundshme, të dy konceptimet 
janë të kundërta me njëra-tjetrën, të ndara nga një humnerë mbi të cilën çdo urë 
është iluzore. Për më tepër, qytetërimi semitik po ecën me një shpejtësi 
marramendëse drejt pasojave të tij logjike dhe përfundimi i tij përfundimtar, pa 
synimin për të qenë profetë, nuk do të vijë shumë. Ata që e parashikojnë këtë 
përfundim dhe arrijnë të ndiejnë gjithë absurditetin dhe gjithë tragjedinë e tij duhet 
të kërkojnë nga vetja guximin për t'i thënë jo çdo gjëje. 


Është e gjitha një botë. Këto konsiderata rreth shkencës dhe makinës tregojnë 
mjaft qartë se sa larg duhet të shkojë heqja dorë dhe megjithatë sa e nevojshme 
dhe e pashmangshme është ajo. Megjithatë, kjo heqje dorë nuk është një hap në 
zbrazëti. Të njëjtat konsiderata tregojnë se si është i mundur një sistem i ndryshëm 
vlerash, mundësish dhe njohurish, po aq i plotë dhe total - një njeri dhe një botë 


krejtësisht e ndryshme: të cilat mund të tërhiqen nga hijet dhe të ringjallen sapo ajo 
valë ethe dhe çmenduri të fillojë të tërhiqet nga Perëndimi. 


Aktivizmi dhe Bota e Humanizuar 


Koncepti i ashtuquajtur aktivist, evolucionist, faustian” i jetës është i lidhur 
ngushtë me ardhjen e makinës në Perëndim. Lartësimi romantik i gjithçkaje që 
është stres, kërkim, tragjedi: feja, ose, më mirë thënë, duke u mbështetur në 
shprehjen e Guenon-it, besëtytnia e jetës e kuptuar si një tension i papërmbajtshëm, 
si një shqetësim që nuk gjen kurrë kënaqësi dhe, në një etje të vazhdueshme dhe 
në një neveri të përhershme, lëviz pa pushim nga forma në formë, nga ndjesi në 
ndjesi, nga shpikja në shpikje: obsesioni për 'bërjen' dhe 'fitimin', me atë që është 
e re, me vendosjen e 'rekordit', me të pazakonshmen - e gjithë kjo konsiston në 
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tregon aspektin e katërt të së keqes evropiane: një aspeki që 
karakterizon padiskutim fizionominë e qytetërimit perëndimor dhe që, 
këto ditë, ka arritur vërtet një krizë të ethshme. 

Ne kemi treguar tashmë se si rrënja e çoroditjes së tij mund të 
gjurmohet gjithashtu në prejardhjen semite. Fryma e mesianizmit është 
shpirti i tij, materia e tij origjinale. Halucinacioni i një bote tjetër dhe i një 
zgjidhjeje mesianike që ikën nga e tashmja është nevoja për të shpëtuar 
nga dështimet, të paria, të të mallkuarve, të atyre që janë të pafuqishëm 
të supozojnë dhe të dëshirojnë realitetin që është i tyre, është 
pamjaftueshmëria e personave që vuajnë, qenia e të cilëve është 
dëshira, pasioni dhe dëshpërimi. Gradualisht, i lindur vazhdimisht brenda 
racës semite dhe u bë akoma më i guximshëm dhe më i nevojshëm, aq 
më tepër u pengua pasuria politike e 'popullit të zgjedhur”, ky realitet i 
errët u zhvillua nga llumrat e Perandorisë dhe ishte miti për revoltën e 
madhe. të skllevërve, për valën e tërbuar që Roma pagane u pushtua. 

Dhe më pas, duke shkuar përtej rendit katolik, duke e shtyrë atë 
mënjanë, pati përhapjen e çmendurisë mijëvjeçare: dhe kur premtimi 
dhe pritja u treguan mashtruese dhe qëllimi u tërhoq në pafundësi, 
ndërkohë që nevoja dhe dëshpërimi vazhdonin dhe shtoheshin, ajo që 
mbeti ishte një krijim i pafund, një tension i pastër, një tërheqje drejt zbrazëtirës. 

Ikja nga kjo botë dhe tërheqja e pafund e tjetrës - ky ankth ndaj 
botës që është sekreti i jetës moderne dhe që bërtet me dëshpërim se 
është me vlerë t'i ikësh ndërgjegjes së vetes - është po aq më i thellë. 
sekreti i krishterimit pas dështimit të eskatologjisë së tij, është mallkimi 
imanent që mbart brenda vetes dhe që u përhap te popujt që u 
konvertuan në të, duke tradhtuar idealin olimpik, klasik dhe arian. 


Duke kombinuar temën e parë që pamë të ngrihej nga figura 
mesianike - tema e kishës e cila është bërë ligji i ndërvarësisë shoqërore 
- me temën e dytë që ka të njëjtën origjinë - duke kombinuar këto dy 
tema, ne e gjejmë veten përballë vetë ligjit që dominon. e gjithë kultura 
dhe shoqëria e sotme: në rrafshin e poshtëm, ethet industrialiste, mjetet 
që bëhen qëllime, mekanizimi, sistemi i determinizmave ekonomikë dhe 
materialistë për të cilët shkenca rreh ritmin - e lidhur me ngjitjen sociale, 
me garën për sukses. e njerëzve që nuk jetojnë, por jetohen - dhe, në 
fund të fundit, mitet më të reja, të përmendura tashmë, të 'progresit të 
pafund' mbi bazën e 'shërbimit social' dhe të punës që është bërë një 
qëllim në vetvete dhe detyrë universale, në rrafshin më të lartë, i gjithë 
'faustiani', evolucionist, 
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Doktrinat Bergsoniane që përmendëm më lart, dhe baza e së vërtetës së 
socializuar, e 'bërjes së dijes', e universalizmit dhe e impersonalizmit të filozofive. 


Në analizë të fundit, e gjithë kjo vërteton dhe dëshmon për një gjë, të njëjtën 
gjë: dekadencën në Perëndim të vlerës dhe të individualitetit - të asaj vlere për të 
cilën flet me aq paturpësi. Vetëm jetët që nuk janë të vetë-mjaftueshme dhe që 
humbasin interesin për veten e tyre kërkojnë, në fakt, për “tjetrin”: ata kanë nevojë 
për shoqëri, një sistem mbështetjesh reciproke, një ligj kolektiv, dhe synojnë - 
meqenëse nuk janë, janë kërkim, pakënaqësi, varësi nga e ardhmja - po bëhen. 
Ata tmerrohen nga mjedisi natyror i njeriut: nga heshtja, nga vetmia, nga koha e 
kotë, nga e përjetshmja - dhe veprojnë, hidhen pa pushim, kthehen andej-këtej 
pandërprerë, duke u marrë me gjithçka përveç vetes. 


Ata veprojnë për të ndier veten, për të vërtetuar se ekzistojnë: duke kërkuar 
veprim dhe gjithçka që ata bëjnë konfirmimin e vet: në fakt, ata nuk veprojnë, por 
janë të fiksuar pas veprimit. 

Ky është kuptimi i aktivizmit të modernëve. Nuk është veprim, por ethet e 
veprimit. Është gara e çmendur e atyre që janë larguar nga boshti i timonit dhe 
gara e të cilëve është aq më e çmendur sa më e madhe është largësia e tyre nga 
qendra. Ajo garë, ajo 'shpejtësi', ashtu si tirania e ligjit shoqëror në fushën 
ekonomike, industriale, kulturore dhe shkencore, është krejtësisht vdekjeprurëse, 
në të gjithë rendin e gjërave që ata kanë krijuar, sapo individi u largua nga vetja: 
dikur, me ndjenjën e qëndrueshmërisë, të stabilitetit dhe të mjaftueshmërisë së 
brendshme, ai humbi edhe sensin e asaj që në të vërtetë përbën vlerën e 
individualitetit. Muzgu i Perëndimit vjen padiskutim nga muzgu i individit si i tillë. 


Ne thamë në fillim se njerëzit sot nuk e dinë më se çfarë është veprimi. Kjo 
eshte e verteta. Ata që do të shqyrtonin disa doktrina tradicionale indiane, me të 
cilat, përveç kësaj, korrespodencë mund të gjendeshin edhe në Perëndimin tonë 
klasik, sigurisht që do të habiteshin me pohimin se çdo gjë që është lëvizje, 
veprimtari, shndërrim dhe ndryshim është karakteristikë e parimi pasiv dhe 
femëror (shakti), ndërsa palëvizshmëria duhet t'i referohet parimit pozitiv, 
mashkullor, diellor (shiva). Dhe në të njëjtën mënyrë, ata nuk do ta kuptonin 
plotësisht kuptimin e pohimit tjetër, të përfshirë në një tekst relativisht më të njohur 
- Bhagavad-Gita: (IV, 18) - sipas të cilit njeriu i mençur e dallon mosveprimin nga 
veprimi dhe veprimin nga mosveprimi. 
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Ajo që shprehet në këtë nuk është as qetësi, as nir-vana soditëse : ajo që 
shprehet, përkundrazi, është vetëdija se çfarë është në të vërtetë veprimtaria. 
Koncepti është rigorozisht identik me 
një të cilin Aristoteli e shprehu duke folur për 'lëvizësit e patundur”. Të 
ai që është shkaku dhe kontrolli i lëvizjes nuk lëviz vetë. Ai zgjon, kontrollon dhe 
drejton lëvizjen: ai shkakton aktin, por 
nuk vepron, domethënë nuk udhëhiqet, nuk përfshihet në veprim: ai eshte 
jo veprim, por një epërsi e pakalueshme, shumë e qetë, nga e cila vjen dhe varet 
veprimi. Kjo është arsyeja pse ai është i fuqishëm dhe i padukshëm 
kontrolli mund të quhet, me Lao Tzu, një 'veprim-pa-veprim' (vvei-vvu-vvei). E 
kundërta e tij, ai që vepron: ai që kapet 
me veprim, ai që është i dehur me veprim, me 'vullnet', me 'forcë' në 
elani, në pasion, në entuziazëm, është tashmë një instrument: ai nuk e bën 
vepron por i nënshtrohet veprimit, kështu ai u shfaqet - këtyre doktrinave - sia 
parimi femëror dhe një mohim në lidhje me mënyrën më të lartë, transcendente, të 
palëvizshme dhe olimpike të Mjeshtrave të lëvizjes. 

Epo, ajo që lartësohet sot në Perëndim është pikërisht kjo negative, 
veprim i decentruar, i ulët: një spontanitet i dehur që nuk është në gjendje të 
kontrollojë veten dhe të krijojë një qendër për vete, ligji i së cilës është jashtë vetvetes dhe 
funksionimi i fshehtë i të cilit është një vullnet për të shpërndarë dhe për të mbajtur një rrotullim të 
aktivitet. Kështu, ata e quajnë pozitive dhe mashkullore, dhe lartësojnë atë që 
është plotësisht negative dhe femërore. Në verbërinë e tyre, burrat bashkëkohorë të 
Perëndimi nuk sheh asgjë tjetër dhe imagjinon atë veprim të brendshëm, forcën e 
fshehtë që nuk krijon makina, banka dhe kompani, por 
njerëzit dhe perënditë, nuk është veprim, por heqje dorë, abstraksion, një humbje e 
koha. 

Pra, 'pushteti' reduktohet në një sinonim të dhunës: vullneti identifikohet 
gjithnjë e më shumë vetëm me llojin e vetëm të asaj që është si kafshë dhe 
muskulor, i asaj që ai merr një antitezë, një rezistencë 
(brenda ose jashtë vetes) kundër së cilës ai sforcohet dhe vishet 
jashtë. Tensioni, lufta, përpjekja, aspirata - nisus, lufta - këto janë 
fjalët e këtij aktivizmi. 

Por e gjithë kjo nuk është veprim. 

Veprimi është diçka elementare. Është diçka, e thjeshtë, e tmerrshme, 

i papërmbajtshëm. Nuk ka vend në të për pasion apo për antitezën e tij, as 

për 'përpjekje', e aq më pak për 'njerëzimin' dhe 'ndjenjërr. Fillon nga qendrat 
absolute pa urrejtje, pa mall dhe pa mëshirë: nga 

një qetësi që të tmerron dhe të palëvizshme: nga një nivel 'in-ndryshimi krijues' më 
i lartë se çdo opozitë. 
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Është komandë. Është fuqia e frikshme e Cezarëve. Është veprimi i fshehtë 
dhe i heshtur i Perandorëve të Lindjes së Largët, i pashmangshëm si forcat e 
natyrës, 'pastërtinë' e të cilëve ndan. Është ajo që mund të ndihet ende duke dalë 
nga palëvizshmëria magjike e disa portreteve egjiptiane, e ngadalësisë magjepsëse 
të disa gjesteve rituale. Është makiavelizmi i zhveshur, i ri, me gjithë ngurtësinë 
dhe çnjerëzimin e tij. Është ajo që shpërthen kur — si në mesjetën e lartë feudale 
— njeriu bëhet sërish vetëm, njeri pranë njeriut ose njeriu kundër njeriut, i veshur 
me forcën ose dobësinë e tij, pa ikje, pa ligj. Është ajo që shkëlqen kur - në 
heroizëm, në sakrificë ose në sakrilegj të madh - te njeriu lind një forcë më e fortë 
se e mira dhe e keqja, mëshira, frika dhe lumturia, një forcë para së cilës syri nuk 
shikon më as në vetvete, as nga të tjerët. dhe në të cilën lind fuqia fillestare e 
rrethanave dhe per- 


djemtë. 

Ajo që quhet në fizikë shpërndarja e energjisë nga fërkimi - kjo është ajo që, 
në vend të kësaj, evropianët e quajnë 'heroizëm', me të cilën, si fëmijët, krenohen. 
Mundimi i shpirtrave të copëtuar, patosi i njerëzve të dobët naivë të pafuqishëm 
për të kontrolluar veten, për t'i imponuar vetes heshtjen dhe vullnetin absolut, e 
gjithë kjo lartësohet në Perëndim në emër të 'ndjenjës tragjike të jetës' që nga 
çekuilibri i një dualizmi. Në shpirt është rritur ndërgjegjja fajtore, ndjenja e 'mëkatit', 
e njeriut si armik i vetes dhe i zemëruar kundër vetvetes. 


Dhe ndërlikimi lindi nga ndërlikimi: veprimi u zhduk pas kënaqësisë së 
ndjenjës dhe mundimit. Rezistenca, pra pafuqia, u bë kusht për ndjenjën e 
vetvetes, prandaj nevoja për përpjekje, ekzaltimi romantik i dhunës, vrapimi në 
rrathë, malli, besëtytnia se vlera nuk është në arritjen, por në vrapimi: jo mjeshtëri 
dhe kontroll, por e dhimbshme, e mundimshme, e pushtimit: jo i saktë, i zhveshur, 
i përmbushur, realizim, por 'detyrë e pafundme”. Krishterimi, duke mohuar 
harmoninë klasike, ndjenjën e autarkisë dhe të kufirit absolut, ndjenjën e epërsisë 
olimpike, të thjeshtësisë doriane, të forcës aktive, pozitive, të fortë dhe të 
pafundme, ka përgatitur terrenin për një botë të të fiksuarve dhe të fiksuarve. 
pranga. 


Të gjithë në Perëndim dinë për zinxhirët, gjakun dhe errësirën, por asgjë për 
lirinë. Britma e lirisë, që dëgjohet kumbon kudo, është vetëm një britmë e të 
burgosurve, një ulërimë e kafshëve të egra të lidhura me zinxhirë, një zë që vjen 
nga poshtë. 'Vullnetarizmi' modern nuk është vullnet, por një retorikë e dëshpëruar 
që zëvendësohet me vullnetin, një shkrirje mendore për të bindur veten për një 
vullnet që nuk e ka. Shenja obsesive identike, simptoma shqetësimi, pohime të 


cilat vetëm dëshmojnë për 
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mungesa dhe nevoja për atë që ata pohojnë, janë të gjitha nxjerrje moderne të 
'pushteti' dhe 'individualiteti': aspektet e dëshpëruara të dekadencës evropiane 
nën një ligj të ashpër të 'seriozitetit' dhe 'detyrës'. 

Sepse gjithçka në Perëndim është, në një mënyrë të keqe, serioze, tragjike, 
jo e lirë. Gjithçka tradhton një ndjenjë shtrëngimi të thellë, i cili, në disa, njeriu- 
shfaqet si rigorizëm, ndalim, imperativizëm, intolerancë moraliste ose racionaliste, 
në të tjerë si impuls romantik dhe patos njerëzor. Qartësi e qartë, thjeshtësi e 
shkathët, e shkëputur në një gëzim shpirtëror të lojës së lirë, 
ironia dhe epërsia aristokratike, e gjithë kjo ekziston dhe konceptohet 
vetëm si mit. Në çdo gjë mbretëron një ndjenjë e re identifikimi, kolapsi, interesi 
lakmitar. Është bota e burgjeve të michelange-s që ende i bën jehonë njerëzimit, 
e zbukuruar me 'heroizëm' dhe 'universalitet', me një Beethoven dhe një VVagner. 
Dhe, sa 
serioziteti dhe pasioni romantik ka në ekzaltimin niçean 
të 'shkencës homoseksuale”, në vetë të qeshurën e Zarathustrasi Mallkimi i 
Zoti i kryqëzuar është përhapur gjithandej, ka mbështjellë të gjithë litarin, një 
bllok prej metali dhe gjaku, në dhimbjen e tij të thellë. 

Kjo ndjenjë 'njerëzore' e jetës, aq tipike për Perëndimin modern, e konfirmon 
aspekti i tij plebeian dhe i poshtëm. Ajo për të cilën disa kishin turp - 'njeri' 

- të tjerët krenoheshin. Bota e lashtë e ngriti individin te Zoti, 

bëri çdo përpjekje për ta shkëputur nga pasioni, për ta përshtatur me 
transcendencën, me ajrin e lirë të lartësive në soditje si dhe 

në veprim: ajo njihte tradita të heronjve jo-njerëzorë dhe të njerëzve hyjnorë 
gjaku. Bota e semitizuar jo vetëm që e privoi 'krijesën' nga hyjnore, por më në 
fund e reduktoi Zotin në një figurë njerëzore. Rikthimi në jetë i 

demonizmi i një substrati pellazgjik, ai zëvendësoi olimpin e pastër 

rajone, marramendëse në përsosmërinë e tyre rrezatuese, me këndvështrimet 
terroriste të apokalipseve të saj, të ferrit, të paracaktimit, të humbjes. Zoti 

nuk ishte më perëndia aristokratike e romakëve, perëndia e patriarëve, të cilit i 
lutet në këmbë, në dritën e zjarrit, me kokën lart. 

dhe që mbahet në krye të legjioneve fitimtare: ishte jo 

më gjatë Donar-Thor, shfarosësi i Thrymit dhe Hymirit, “më i forti i të fortëve”, 'i 
papërmbajtshmi”, mjeshtri i “strehës kundër terrorit”, arma e frikshme e të cilit, 
çekiçi Mjolnir, në një përfaqësi. 

që korrespondon me Vajrën e Shivait - e njëjta forcë rrufeje e cila 

shenjtëroi mbretërit hyjnorë të arianëve: nuk ishte më Odin-VVotan, 

ai që sjell fitoren, Shqiponja, nikoqiri i heronjve që, në 

vdekje në fushën e betejës, kremtuan kultin më të lartë të sakrificës dhe ishin 
u shndërrua në falangën e të pavdekshmëve - por bëhu, me thënë 

Rougier, mbrojtësi i të mjerëve dhe të të dëshpëruarve, holokaustit, 
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ngushëlluesi i të vuajturit që përgjërohet me lot ekstaze në asgjësimin e vetvetes. 
Prandaj, shpirti u materializua, shpirti u zbut. Më pas u përjetua vetëm ajo që është 
pasioni, ndjenja, përpjekja. Jo vetëm kuptimi supramundan për spiritualitetin 
olimpik, por edhe për dinjitetin viril nordio-romak u zhduk pak nga pak dhe, në një 
degjenerim të përgjithshëm, pasoi një botë e shtrembëruar tragjedie, vuajtjeje dhe 
serioziteti: bota 'njerëzore' në vend të eposit. dhe bota Doriane. 


'Humanizëm': në të gjitha këto - një mjegull e ndyrë e nxjerrë nga toka, e cila 
ka penguar vizionin e qiejve - disa krenohen si 'vlera' e Perëndimit. Ai përhapet në 
mënyrë efektive në secilën nga format e tij, është në rrënjë të romantizmave të 
vjetra dhe të reja, të të gjithë sentimentalizmave, të të gjithë entuziazmave moderne 
të veprimit dhe vullnetit. 

Dhe ne bërtasim: është e nevojshme të pastrohet prej saji Detyra është po aq 
e vështirë sa çrrënjosja e elementëve të tjerë të përshkruar që kanonizojnë 
dekadencën evropiane. 

Ajo që është 'njerëzore' duhet kapërcyer, absolutisht, pa mëshirë. Por, për të 
ardhur tek kjo, është e nevojshme që individët të arrijnë ndjenjën e çlirimit të 
brendshëm. Le të dihet se ky nuk mund të jetë objekt etje, nuk mund të jetë objekt 
i një kërkimi të babëzitur nga prangat që, si të tillë, nuk kanë të drejtë për të. Ose 
është, si një çështje e thjeshtë që as nuk proklamohet solemnisht dhe as teorizohet, 
e cila mezi vihet re, si një prani e natyrshme, elementare dhe e patjetërsueshme e 
të zgjedhurve - ose nuk është. Sa më shumë që kërkohet dhe dëshirohet, aq më 
shumë është e pakapshme, sepse domosdoshmëria është fatale për të. 


Është e nevojshme të rikthehet vetëdija: siç do të thoshte me vete ai që, duke 
kuptuar se po vraponte, duke gulçuar në vapën përvëluese: 'Pra2 Po sikur të ecja 
më ngadalë”' - dhe, duke ecur më ngadalë: 'Pra2 Po sikur të ndaloja së ecuri”' - 
dhe, duke pushuar së ecuri: 'Pra2 Po sikur të shtrihem në tokë, këtu, në hije” - 
dhe, i shtrirë përtokë, ndjente një prehje të pafundme dhe kujtonte me habi racën e 
tij, nxitimin e tij të vjetër, po kështu, shpirti i modernëve, i cili nuk njeh prehje, 
heshtje, as hapësirë frymëmarrjeje, duhet të qetësohet gradualisht. 


Është e nevojshme t'i kthejmë njerëzit tek vetja dhe t'i detyrojmë ata të gjejnë në 
vetvete qëllimin dhe vlerën e tyre. Ata duhet të mësojnë përsëri të ndihen të 
vetmuar, pa ndihmë dhe pa ligj, derisa të zgjohen në aktin e komandimit dhe të 
bindjes absolute. Kështu që, duke parë ftohtë përreth, ata kuptojnë se nuk ka ku të 
shkojë, se nuk ka asgjë për të kërkuar, asgjë për të shpresuar, asgjë për t'u 
frikësuar. Ata duhet të marrin frymë përsëri, të çliruar nga pesha dhe të pranojnë 
mjerimin 
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dhe dobësia e dashurisë dhe urrejtjes. Ata duhet të ngrihen si të thjeshtë, 
gjëra të pastra, por jo më njerëzore. 

Në epërsinë e aristokratëve, në gjendjen e lartë të shpirtrave që kontrollojnë 
veten e tyre, ata tallen me pasionin e turbullt me të cilin skllevër nxitojnë. 
banketi i jetës. Ata tërhiqen në një indiferencë aktive të aftë për të 
gjithçka në përputhje me një pafajësi të përtërirë. Fuqia për të vënë në rrezik jetën 
e tyre dhe për të parë, duke buzëqeshur, në humnerat, 
duke dhënë pa pasion, të aktrimit duke i vendosur në të njëjtin nivel të dyja 
fitorja dhe disfata, suksesi dhe dështimi - ajo duhet të burojë nga ai super-rioritet që 
disponon veten si një gjë dhe në të cilin vërtet zgjohet përvoja e një parimi sesa çdo 
vdekje dhe çdo korrupsion. Ndjenja e ngurtësisë, e përpjekjes, e “ju duheti” jo me 
gjate 
ekziston veçse si kujtim i një manie absurde. Duke pranuar iluzionin e të gjitha 
'evolucioneve', të të gjitha 'planeve provuese”, të të gjitha 'historizmave', 
duke pranuar iluzionin e të gjitha 'qëllimeve' dhe 'arsyeve' si zinxhirë 
e nevojshme vetëm për ata që, ende fëmijë, nuk dinë të ecin përpara 
të tyre, njerëzit do të pushojnë së lëvizuri, por do të lëvizin. Nëse 'unë' e tyre bëhet 
qendra e tyre, burra dhe jo më fantazma, veprimi në kuptimin e tij primitiv, elementar, 
absolut do të mbijë sërish prej tyre. 

Dhe, ja, pra, nëse shpërndahet mjegulla helmuese e botës 'njerëzore', përveç 
intelektualizmit, përveç psikologjisë, përveç pasionit. 
dhe bestytninë e njerëzve, natyra në vullnetin e saj të lirë dhe thelbësor 
rishfaqet. Gjithçka përreth do të bëhet përsëri e lirë, gjithçka do të bëhet 
merr frymë, më në fund. Sëmundja e madhe e njeriut romantik, besimi, tani do të jetë 
tejkaluar përmes përvojës. Tek njeriu, i rintegruar kështu, sy të rinj, 
veshë të rinj, krahë të rinj, do të hapen vërtet dhe spontanisht. E mbinatyrshme do 
të pushojë së qeni ikja e zbehtë e shpirtrave të zbehtë. Do të jetë realitet 
dhe do të bëhet në dhe e njëjta gjë me të natyrshmen. Në të pastër, 
dritë e qetë, e fuqishme dhe jotrupore e një thjeshtësie të ringjallur doriane, 
shpirti dhe forma, brendësia dhe e jashtme, realiteti dhe mbirealliteti, 
do të bëhet dhe e njëjta gjë në bilancin e të dy anëtarëve, të 
e cila asnjë nuk është më e lartë, askush nuk është më i ngadalshëm se tjetri. Kështu do të jetë një 
epoka e realizmit transcendent: në forcat e atyre që i besojnë 
janë njerëz dhe nuk e dinë se janë perëndi të fjetur, forcat e elementeve do të 
zgjohen, deri në drithërimat e ndriçimit absolut dhe të ringjalljes absolute. 


Dhe pastaj kufizimi tjetër i madh njerëzor, ai i amalgamës pa fytyrë shoqërore, 


do të kapërcehet gjithashtu. Nëse ligji që i ka bërë 
pjesë të makinave, gurë të lidhur së bashku në çimento jopersonale të 
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despotizmi kolektiv dhe ideologjitë humanitare janë lënë mënjanë, individët do të 
jenë secili fillimi dhe fundi në vetvete: secila e mbyllur 
në vetvete si botët, shkëmbinjtë, majat, të veshura vetëm në forcën e tyre dhe në 
dobësia e tyre. Për të gjithë një vend - një post luftarak - një cilësi, një jetë, a 
dinjitet, një forcë e dallueshme, e pakrahasueshme, e pakalueshme. Morali i tyre do të jetë: ti 
duhet të pohoni veten mbi nevojën për të 'komunikuar' dhe 'të kuptuarit' 
njëri-tjetrin”, mbi poshtërimin e patosit të vëllazërisë, mbi kënaqësinë sensuale të të 
dashuruarit dhe të ndierit të dashur, të të ndierit të barabartë dhe të afërt - silue 
veten mbi atë forcë delikate të korrupsionit që shpërbëhet dhe 
dobëson ndjenjën e aristokracisë. Pakomunikimi do të jetë i dëshiruar, në 
emri i një respekti absolut dhe viril: lugina dhe majat, më të forta 
forcat dhe forcat më të dobëta, njëra pranë tjetrës ose njëra kundër tjetrës, 
i pranuar besnikërisht, në disiplinën e shpirtit përbrenda në zjarr por 
nga jashtë i ngurtë dhe i fortë si çeliku, që përmban pafundësinë e infinitit në një 
masë madhështore: ushtarakisht, si në një ndërmarrje luftarake, një bir 
fushën e betejës. Marrëdhëniet e sakta, rendi, kozmosi, hierarkia. Grupe rigoroze 
specifike të cilat organizohen, pa ndërmjetës dhe pa zbutje, përmes veprimeve në 
të cilat disa do të ngrihen me shkëlqim, 
të tjerët do të bien në mënyrë të pariparueshme. Sipër, qenie diellore dhe mendjemëdhenj, një racë e 
Mjeshtra me një 'vështrim të gjatë, të largët, të frikshëm”, që nuk merr, por 
japin pak dhe fuqi superbollek, dhe, në një sjellje të vendosur të 
jeta, aspiron një intensitet gjithnjë e më të jashtëzakonshëm, por gjithnjë e ekuilibruar 
në qetësinë e saj të mbinatyrshme. 

Më pas do të jetë miti romanticist, ai i 'njeriut' dhe i 'njerëzorit' 
zhduken dhe ne do t'i afrohemi pragut të çlirimit të madh. Ne nje 
bota e zbehjes, fjalët e Niçes, pararendësi, do të jenë atëherë 
në gjendje të kumbojë në një kuptim transcendent: 'Sa të bukura, sa të pastra, këto 
forca të lira, jo më të njollosura nga shpirtil' 
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Nietzsche, i keqkuptuar 


Edhe një herë, ne përfundojmë përballë dy botëve ideale, kundërshtimi i të cilave 
ne nuk duam të zbusim, por përkundrazi të përkeqësojmë. 

Nevojitet një pushim dhe një ndryshim total, nëse do të ketë një zgjidhje. 

Duke marrë parasysh situatën që kemi arritur, nuk duhet shpresuar më për 
efektivitetin e shartimeve. Asgjë, në bazë të vlerave të botës sonë bashkëkohore, nuk 
mund ta shpëtonte këtë kufomë që luan çdo ditë me ringjalljet dhe shkëmben 
drithërimat e agonisë me drithërimat e zgjimit. 


Është vetë substanca që duhet shkatërruar dhe rinovuar, rrënjësisht - përndryshe, 
gjithçka që mund të jepet si shpëtim do të kontaminohet: nuk do të shpëtojë, por vetë 
do t'i nënshtrohet të keqes identike. 


Në të gjitha fushat - siç e pamë - konceptet aktuale mbizotëruese janë e kundërta 
absolute e premisave shpirtërore mbi bazën e të cilave mund të arrihet një restaurim 
në kuptimin tradicional. Kështu, ne nuk duhet të hezitojmë të kërkojmë që të 
shkatërrohet gjithçka që tek njeriu modern është pjesë e asaj që ai kishte çuar në 
korrupsionin aktual. Por, në të njëjtën kohë, duhet ta kemi parasysh këtë: ne kërkojmë 
shkatërrim vetëm për aq sa dimë për forma më të larta, më të lavdishme, më të gjalla. 
Ne nuk duam mohim, por restaurim. Ekziston një sistem vlerash i plotë, total, pozitiv, i 
zhvilluar në përputhje me të gjitha format e tjera që kanë ndodhur në 'qytetërimin' 
profan të sotëm, si një bazë e sigurt për të kapërcyer të gjitha mohimet karakteristike 
të dekadencës evropiane pa frikë se do të përfundojnë. me asgjë. 


Ideali i një kthimi në kasta dhe hierarki cilësore duhet t'i supozohet demonit të 
kolektivit, anonimitetit të financave të gjithëfuqishme dhe tiranisë së Perëndimit të 
socializuar dhe të semtizuar. 

Ideali aristokratik i Urtësisë duhet t'i kundërvihet shkencës pozitive dhe 
poshtërimeve që - nëpërmjet saj -i kanë hapur turmës portat e punës dhe të kulturës. 
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Ideali super-real dhe diellor i inicimit duhet t'i kundërvihet 
abstraksionizëm shenjtëror dhe formalizma të një besimi anti-arian. 

Ideali aristokratik i veprimit metafizik, fuqia e pakushtëzuar që riti dhe shkenca 
e shenjtë tradicionale mund t'i ofrojë thjerrëzave të një njerëzimi të riintegruar, kundër 
iluzionit Luciferian të fuqisë tekniko-mekanike, fryt të një hegjeje totale, instrument 
nevojash të reja dhe të reja. skllavëria. 


Vizioni nordio-klasik i çliruar dhe dominues dhe ideali i një përvoje metafizike, si 
bazë e një veprimi të ri dhe soditjes së re, ndaj vizionit romantik, evolucionist dhe 
faustian të jetës. 


Ritmi përshpejtohet, rrethi i kërcënimit të 'qytetërimit' perëndimor- 
ens për të mbyllur. Ekzistojnë tre qëndrime të mundshme ndaj kësaj. 

Ose tërhiqeni, duke vendosur barriera, duke i lënë për vete ata devijues dhe 
tradhtarë: thyerja e urave - para se 'bijtë e Muspell' të mendojnë për këtë - për të 
parandaluar ngjitjet e tyre që të arrijnë në qoshet tona më të fshehura. 


Ose prisni zgjidhjen, duke përshpejtuar ritmin e 'progresit', duke pritur për 
fundin, ose, nëse kjo nuk mjafton, duke shkuar shumë larg sa ta provokoni atë, në 
mënyrë që terreni të jetë i qartë për ngritjen e menjëhershme të së resë. pemë. 

Ose bashkohemi, ndërkohë, në thirrjen për ndërgjegje dhe për revoltë, përballemi 
me durim, këmbëngulje, pa mëshirë, me një forcë shkatërruese nga njëra anë, me 
një forcë krijuese nga ana tjetër, valën që kërcënon të pushtojë pjesët ende të 
shëndosha të Evropë. 

Por baza për këtë - ta përsërisim - premisa e çdo veprimi tjetër është një rinovim 
i brendshëm. Para çdo lloj trimërie tjetër është e nevojshme të kemi shpirtërorin, i cili 
nuk na lejon më të tolerojmë asnjë afrim dhe asnjë kompromis dhe që, duke shfaqur 
indiferencën më të plotë ndaj atyre që na akuzuan si ëndërrimtarë anakronikë, 
utopistëve të shkëputur nga realiteti, na fikson fort, të pandjeshëm, në të vërtetën 
tradicionale. 


Dhe ata që nuk janë ende të aftë vetë, mund të gjejnë një pararendës edhe në 
këto kohë të errëta, dikë të keqkuptuar, që pret në hije: Friedrich Nietzsche. Përvoja 
niçeane ende nuk është shterur, pasi nuk ka filluar as që ka filluar. Ajo që shterohet 
është karikatura estetiko-letrare e Niçes, e kushtëzuar me kalimin e kohës dhe 
reduktimi teo-logjiko-naturalist i disa pjesëve të teorive të tij. Por vlera e mbartur 
heroikisht nga Niçe pas shumë vuajtjeve pa emër, pavarësisht se e gjithë qenia e tij u 
revoltua dhe u dorëzua, derisa, pa asnjë ankesë, pasi dha gjithçka, u shemb - kjo 
vlerë. 
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që është përtej filozofisë” së tij, përtej humanizmit të tij, përtej vetvetes, 
identike me një kuptim kozmik, pasqyrim i një force ekonomike - të 
hvareno dhe zjarri i tmerrshëm i inicimeve diellore - kjo vlerë është ende në pritje për 
t'u kuptuar dhe marrë nga bashkëkohësit. Tashmë ka 
në të thirrja për armë, thirrje për urrejtje, për zgjim - dhe për 
lufta e madhe: ajo në të cilën - siç kemi thënë - fati i 
Perëndimi do të vendoset: ose të bjerë në muzg ose të hyjë në një agim të ri. 

Duke e çliruar doktrinën e Niçes nga pjesa natyraliste, shohim 
se 'mbi njeriu' dhe 'vullneti për pushtet' nuk janë të vërteta veçse si cilësi mbibiologjike 
dhe, duhet të themi, cilësi të mbinatyrshme, atëherë kjo 
doktrina, për shumë njerëz, mund të jetë një rrugë përmes së cilës mund të jetë oqeani i madh 
arriti - bota e universalitetit diellor të traditave të mëdha nordike-ariane, nga maja e 
së cilës imponon ndjenja e gjithë mjerimit, e gjithë parëndësisë dhe e gjithë 
parëndësisë së kësaj bote të prangave dhe manjakëve. vetë. 


Është mbi këtë bazë që duhet kuptuar veprimi i përkohshëm praktik, i cili duhet 
të bazohet në pikat më të larta të kontaktit të aksesueshme, qoftë edhe vetëm për një 
elitë të vogël për momentin, ndërsa për të tjerët, 
që nuk kuptojnë, ata do të ishin vetëm shkaku i konfuzionit, 
gjë që do t'i detyronte ata të hiqnin dorë nga idealet e të menjëhershme, praktike, 
dhe vlera e realizueshme së bashku me ato ideale më të larta. 

Vlerat nordike pagane janë vlera transhendente që marrin të vërtetën e tyre 
kuptim vetëm brenda atij koncepti të plotë, anti-modern dhe anti-evropian, 
të cilën e kemi përshkruar tashmë në skicë thelbësore. Por këto munden 
përbëjnë gjithashtu parime etike, të cilat, ndërkohë, mund të formojnë një bazë 
për një edukim të ri dhe për një stil të ri jetese, pa hipokrizi, formë 
poshtërsinë dhe formojnë halucinacionet e gjeneratave më të fundit. 


Përvoja pagane nuk është aspak e pamundur dhe anakronike 
përvojë nga çdo këndvështrim. A nuk ndjehemi pothuajse 
çdo ditë se si 'paganizmi' në botën moderne vihet re dhe hidhërohet 
nga përfaqësuesit e feve evropiane” Kështu paganizmi është kryesisht, 
dhe është me të vërtetë, një paganizëm imagjinar: kemi të bëjmë me një të keqe në 
rrënjën e së cilës mund ta njohin ata që na kanë ndjekur deri në këtë pikë 
pa vështirësi forcat dhe kushtet që ndryshuan fillimisht 
botën e lashtë, parakristiane. 
Në aspekte të tjera, në vend të kësaj, ky paganizëm është një paganizëm i vërtetë. Ajo 
është çështje e zbulimit të aspekteve përmes të cilave mund të përdoret sia 
do të thotë për një qëllim, duke u shndërruar në diçka pozitive, pa qenë në asnjë 
mënyrë sinonim i materializmit dhe korrupsionit, siç është 
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supozohet për fat të keq nga shumica e njerëzve kur flasin për paganizëm, dhe 
duke u bërë shprehja e përgatitjes së një gjendjeje më të lartë dhe vërtet shpirtërore, 
e tillë që të na lejojë t'u qëndrojmë besnikë forcave të racës nordike-ariane - ku këto 
forca, edhe nëse janë ende të shtypura, nuk mposhten. 


Aspekti pozitiv i paganizmit modern ekziston kudo ku ka një realizëm që 
nënkupton kapërcimin e romantizmit, kudo që, në brezat e rinj, ka ndodhur një 
eliminim jo teorik, por praktikisht i përjetuar i magjepsjeve të ndryshme të mendimit, 
të ndjenjës, të artit dhe të moralit, kudo që lind diçka origjinale dhe barbare, por e 
bashkuar me forcat e thjeshtuara, të qarta dhe të kontrolluara të modernitetit më të 
jashtëzakonshëm, kudo ku ka ndodhur realisht një objektivitet i ri, një seriozitet i ri, 
një izolim iri, të cilat, megjithatë, nuk përjashtojnë mundësinë e një bashkimi në 
veprim dhe në veprim: kudo ku objektet, më shumë se burrat, veprat, më shumë se 
'personalitetet' private dhe 'trageditë' e autorëve të tyre - qofshin individë, raca apo 
kolektive - ngjallin interes edhe një herë: kudo që impulsi për të dalë nga 'shpirti' i 
vet në botën e madhe, i rikthyer në karakterin e tij të përjetësisë dhe në indiferencën 
e tij ndaj njeriut, fiton vlerë, jo si një arratisje, por si një rikthim në normalitet, në 
natyrshmëri, në qendër. 


E gjithë kjo mund të përmbajë parime për një katarsis të përkohshëm. Përpjekja 
duhet të synojë të mos lejojë që rruga e atyre 'tejkalimeve' të rrjedhë - siç ndodh në 
shumicën e rasteve - në rrafshin e materies dhe të një 'të gjallë” të thjeshtë - për të 
përfunduar në degjenerimin më të tmerrshëm të mundësive njerëzore. 

Prandaj do të ishte e nevojshme që temat e një realizmi të ri, të një klasicizmi 
të ri nordio-pagan, të një lirie të re në atë që është thelbësore, në antisentimentalizmin, 
në “Dorianin” dhe objektivin - që aty-këtu, shfaqen në tendenca të ndryshme të 
gjeneratës së fundit, jo rrallë të shoqëruara nga temat virile të një niçeanizmi të ri - 
që këto tema arrijnë të transformojnë, të arrijnë një nivel të vërtetë shpirtëror (për të 
gjetur, pra, mënyra që të çojnë në diçka që është përtej materies dhe 'shpirtit' siç 
kuptohet nga kultura moderne) dhe - nëpërmjet elitave largpamëse - me një stil 
vizioni të qartë, kontrolli dhe përsosmërie mbiindividuale, për të përfunduar në ekstra- 
njerëzore. 


Nëse, mbi këtë bazë, një etikë që mund ta quajmë ende nordike-pagane 
pastron racat tona ende të shëndosha dhe i mbush ato plotësisht me një stil të ri 
jetese, terreni do të jetë gati për të kuptuar dhe përmbushur gradualisht atë që ka. 
një vlerë edhe më e lartë, dhe për të cilën kemi folur, të pranojmë se nuk ka zbrazëti 
përpara apo më tej, por boshllëku është vetëm tani. 
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Paneuropa e Vërtetë 


Disa konsiderata praktike mbi gjendjen e Evropës bashkëkohore mund të 
lidhen me këtë. 

Është fakt se edhe në domenin politik dhe ekonomik, forca të përcaktuara 
negative, të cilat më parë ishin shfaqur vetëm në mënyrë sporadike dhe shfaqeshin 
në gjendje të çorganizuar, sot janë organizuar, bëhen pushtete në kuptimin e 
vërtetë të fjalës dhe , në pretendimin e tyre hegjemonist, në karakterin e tyre 
shkatërrues, në respekt të gjithçkaje që mund të konsiderohet si traditë evropiane 
edhe në kuptimin e ngushtë, na duken si një kërcënim preciz, përballë të cilit 
detyrohet një alternativë politike dhe sociale. . 


Në këto kushte, lind një problem thelbësor: a është e mundur që Evropa, 
pavarësisht plagës së saj ekonomike dhe politike, të mund të ushtrojë autonominë 
e saj kundër fuqive joevropiane dhe antievropiane, apo që, për të shpëtuar 
ekzistencën e saj, i duhet të organizohet si njësi” 

Ky është i ashtuquajturi problem panevropian që konti Coudenhove-Kalergi ka 
ngritur kohët e fundit, duke treguar se Rusia, Anglia dhe Azia janë tre fuqitë 
kryesore në lidhje me të cilat ky problem merr një rëndësi të veçantë. 


Veç kësaj, është e padiskutueshme që, në ndjenjën e përgjithshme të krizës 
dhe të shqetësimit që gjen shprehje edhe në rrafshin material të shoqërisë 
perëndimore, mendjet më të mira sot e gjejnë veten të detyruar të kujtojnë idealin e 
një qytetërimi më të lartë ekumenik, në të cilin një qytetërim i ri dhe parimi uniform 
duhet të riorganizojë racat evropiane, të shpërndara dhe të dobësuara në pikat e 
forta dhe në individët e tyre. 

Problemi panevropian mund të përfshihet kështu në konsideratat tona dhe 
mund të themi se ai ka vërtet kuptim dhe një arsye më të thellë të ekzistencës, për 
aq sa - in primis et ante omnia - shpreh nevojën për mbrojtjen e Evropës së lidhur. 
tek Tradita. Përparësitë praktike të një bashkimi paneuropian mund të kenë për ne 
vetëm një interes dytësor dhe të kushtëzuar, pasi problemi kryesor që kërcënon 
Evropën nuk është aq rrezik material, por më tepër shpirtëror. Le të mos gabojmë 
për mundësitë e një uniteti në rrafshin e materies dhe të 'politikës”. 


Kjo është nga natyra e saj në një plan kontingjenti, relativiteti, irracionalizmi dhe 
kompromisi: nuk mund të mendohet se është në atë plan që një formë e pajisur me 
stabilitet të vërtetë mund të ketë jetë, pasi një parim më i lartë - si shpirti i tij - nuk 
është i pranishëm atje. Është vetëm në rrafshin e shpirtit që një unitet i vërtetë 
mund të marrë jetë dhe të kapërcejë çdo frymë përçarjeje dhe partikularizmi. 
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Duke i konsideruar gjërat nga ky këndvështrim, mund të vazhdohet të shihet 
- me Coudenhove - në Rusi, në Angli dhe në Azi, qendrat kryesore 
të forcave kundër të cilave një bllok europian bëhet i nevojshëm: me kusht 
që, në të njëjtën kohë, të përpiqet të zbulojë aspektin e shpirtërores 
rreziku që i korrespondon secilit prej tyre. 

Për sa i përket Rusisë, ne jemi në të vërtetë në prani të 
forca më kërcënuese për të ardhmen tonë. Ne kemi parë se si procesi i 
regresioni shpirtëror - veçanërisht në aspektin e tij të rënies së pushtetit nga 
njëra kastë e lashtë ariane te tjetra - priren në ngritjen e një barbarie të re 
kolektiviste, proletare, të mekanizuar, armikut të deklaruar të çdo gjëje që është 
liria, shpirti dhe personaliteti, siç tregohet saktësisht. 
tek ne nga Rusia e sovjetikëve. Në vetëdijen e turbullt, demonike 
për këtë, sovjetikët në fakt marrin përsipër misionin profetik për të sjellë në 
njerëzimi i ardhshëm një kulturë universale - kultura proletare me të 
miti i njeriut masiv. Dhe Coudenhove vëren me të drejtë se, nëse Evropa 
dje mund të përfaqësonte rendin kundër kaosit përballë rusëve 
revolucion, sot është pikërisht e kundërta që është e vërtetë: sot, ne shohim 
sovjetikët duke u konstituuar si një bllok i hekurt - politik, ideologjik dhe 
ekonomike në të njëjtën kohë - dhe nëse një fuqi e tillë barbare vazhdon në këtë 
drejtimin e një organizimi absolut të çdo energjie, të një racionalizimi dhe përdorimi 
të çdo burimi natyror dhe njerëzor (prej të cilit 'plani i tyre pesëvjeçar' është 
manifestimi i parë dhe për të cilin janë drejtuar. 
në lidhje me synimet specifike të dominimit politik ndërkombëtar), më pas, për 
Evropën, ndahet në të ndryshme kombëtare dhe ndërkombëtare. 
mosmarrëveshjet, në ekonominë e saj dhe mbi të gjitha në idealet e saj, ekziston 
një rrezik që është vështirë të mbivlerësohet. 

Për sa i përket fuqisë së dytë, Anglisë, ajo duhet të konsiderohet në lidhjen e 
saj më të ngushtë me Amerikën, për të vlerësuar tërësisht anti-evropianizmin e një 
utilitar, merkantilist, demokrato-kapitalist, në thelb. 
laike dhe protestante, kultura, e cila ka arritur pikërisht në përfundimin e saj 
përfundimtar në Amerikë: mamonizmi, standardizimi i tepruar, 
tirania e amaneteve dhe e arit, feja degraduese e 'socialitetit' dhe 
të punës, shkatërrimin e çdo interesi metafizik dhe glorifikimin e 'idealit të kafshëve”. 
Kështu, nga ai këndvështrim, Anglia, të cilit 
perandoria mbarëbotërore tani po shkon drejt rënies, përbën një rrezik më të vogël 
se Amerika, e cila mund të konsiderohet objektivisht si ajo perëndimore. 
analog i të njëjtit rrezik që, në kufirin lindor, Rusia 
e sovjetikëve përfaqëson për ne. Dallimi midis dy kulturave 
konsiston vetëm në këtë: ato çështje që sovjetikët përpiqen të kryejnë 
me një tension tragjik e mizor dhe me anë të një diktature dhe a 
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sistemi i terrorit, në Amerikë, përkundrazi, lulëzon me një pamje të demokracisë 
dhe lirisë, për aq sa ato shfaqen në rezultatin spontan, të arritur domosdoshmërisht 
përmes interesit për prodhimin material dhe industrial, të shkëputjes nga çdo 
tradicional dhe pika aristokratike e 
referencë, e kimerës së një pushtimi tekniko-material të botës. 

Sa i përket rrezikut të tretë, rreziku aziatik nuk ekziston për ne 
Evropianizoi Japoninë dhe aq më pak në Kinë dhe në Indi. Merita e 
Rene Guenon duhet të ketë theksuar se është pikërisht e kundërta 
që është e vërtetë, domethënë është Perëndimi që ka përfaqësuar një 
rrezik për ata popuj, ose më mirë, parimi i rënies së tyre: të 
VVest kishte injektuar në venat e tyre virusin e modernizimit, duke shkaktuar 
shpërbërja e shpejtë e çdo gjëje tradicionale dhe transhendente e cila 
ata popuj të mëdhenj të mbajtur në organizatat e tyre. Nëse një ditë, 
Azia, duke u organizuar si Perëndimi dhe duke marrë pjesë në të gjitha ndotjet 
e shpirtit modern, përfaqëson një rrezik politik për Evropën. 
vetëm ky i fundit do të jetë përgjegjës dhe fajtor për të. Mund të flasim për një 
Rreziku aziatik në një kuptim krejt tjetër: është rreziku që përbën për shpirtin 
evropian, veçanërisht në gjendjen aktuale të punëve. 
nga një spiritualitet i paqartë, panteist, i hutuar, i arratisur, në fluturim 
nga bota, që mund të gjendet në mijëra rryma dhe sekte bashkëkohore 
neomistike dhe teozofike, pothuajse gjithmonë të lidhura 
me temat e humanitarizmit, të pacifizmit dhe të antihierarkizmit, çuditërisht të 
ngjashme me kulturën sinkretike aziatike të periudhës së kalbjes Aleksan-drine. 
Natyrisht, e gjithë kjo nuk ka absolutisht asnjë lidhje 
me Lindjen tradicionale dhe veçanërisht ariane: është një patos që, në fund të 
fundit, mund të na çojë në nënshtresën e racave inferiore, nëpërmjet 
sundimi dhe qytetërimi i të cilit u formuan kulturat e mëdha lindore: a 
pathos i cili favorizon pikërisht fermentet e zbërthimit të 
Perëndimi i semitizuar. Megjithatë dhe për fat të keq, në shumë evropiane 
rrymat Lindja është e njohur dhe aktive në këtë kuptim, dhe është në këtë kuptim 
se përfaqëson një rrezik: rrezikun e rënies në një antiperëndimor 
dhe spiritualizmi jo viril për të luftuar materializmin perëndimor. 

Armiqësia e trefishtë në lidhje me të cilën problemi i unitetit evropian mund 
të vendoset në termat e tij të vërtetë duhet të integrohet në këtë mënyrë. 
Të luftosh, mjaft të drejtë - por gjëja kryesore është: të luftosh në emër të kujt2 Le 
supozojmë se Evropa, për të qenë në gjendje të kundërshtojë në politikë 
dhe kuptimi ekonomik, qoftë Rusia si një konfederatë e republikave sovjetike 
ose Shtetet e Bashkuara, duhet të organizohet në një mënyrë që të përputhet 
pikërisht me idealet antihierarkike, 'socialiste', laike të 
këto dy pushtete. Atëherë, do të shihnim se zgjidhja pozitive do të ishte 
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përkon me atë negative: opozita do të përbënte një abdikim të fshehur, një zhbërje të 
fshehtë, në një dezertim te armiku përmes 
veprimi i cili duhej t'i kishte mbyllur derën. Përveç kësaj, do të ishte 
i pamenduar të kërkosh nga shuma e dy pjesëve diçka që është 
as i pranishëm në njërën prej tyre: të gënjejë veten se çdo formë e unitetit evropian mund 
të jetë e dobishme për çdo gjë, nëse secili popuj nuk është nisur tashmë, secili për veten 
e tij, drejt një reagimi në 
të njëjtin drejtim, drejt një integrimi shpirtëror që hedh poshtë gjithçka 
prirje në drejtimin rus ose amerikan. Epo kjo krijon një unitar 
shpirt që në fakt u jep atyre popujve mundësinë për t'u bërë 
organikisht dhe, si të thuash, spontanisht, të bashkuar në diçka më të lartë 
sesa ekzistenca e tyre individuale. 

Shpirti i atyre reagimeve dhe integrimeve individuale, të cilat, 
nga brenda, mund të pastrojë raundin për formimin e një evropiani 
blloku, material dhe shpirtëror në të njëjtën kohë, gjendet në idealet të cilat 
ne mbështesim, në vlerat e pranuara plotësisht nga tradita nordike-ariane, 
si bazë e një restaurimi aristokratik. 

Coudenhove-Kalergi mendon se njeh individualizmin, heroizmin, 
dhe socializmi si elementë të 'shpirtit evropian” - dhe, për rrjedhojë, si 
premisat e një Paneuropa të së ardhmes: vlera që do të bënte Evropa moderne 
kanë nxjerrë nga tradita klasike, ose më mirë, nordike dhe e krishterë. 
Por bashkimi i këtyre tri vlerave është një kompromis: hyrja 
e 'socializmit' si një vlerë evropiane - siç tregohet nga të gjitha konsideratat tona të 
mëparshme - do të përbënte një lloj kali trojan, i cili, më herët ose 
më vonë, do ta ekspozonte bllokun evropian ndaj atyre forcave që karakterizojnë rrezikun 
të cilit duhet t'i kundërvihet dhe që është i nevojshëm. 
për të luftuar. Coudenhove e bëri atë gabim sepse e sheh elementin 
e 'individualizmit' formojnë një këndvështrim thjesht pluralist: kjo është arsyeja pse ai 
pranon, si kompensim për ndarjen dhe atomizmin ndaj të cilit 
Individualizmi i pastër mund të çonte, të drejtën e 'socializmit', si çimento unifikuese. Në 
fakt, ekziston një individualizëm i cili, në vetvete - përmes 
vlerat e besnikërisë, të shërbimit dhe të nderit - përmban farat e një 
tejkalimi i izolimit dhe i egoizmit të individit dhe 
hap rrugën për mundësinë e një organizimi të qartë dhe të shëndoshë hierarkik. As 
romakët, as popujt primordial ariano-romakë nuk kishin nevojë 
të presim që socializmi kristian të arrijë forma reale dhe më të larta të organizimit. Për 
më tepër, ekziston socializmi arian, si ideal luftarak i një shoqate zotërish të lirë, dhe 
ekziston ai semitik, i dykuptimshëm, totemik dhe 
socializmi jo viril, i përbërë nga nevoja dhe patosi reciprok, prej të cilit ne 
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nuk do të dija çfarë të bënte me të, dhe që ne e konsiderojmë një turp 
për shpirtin evropian. 

Nëse, në konceptimin tonë, ideja aristokratike është themeli i parë për 
një restaurim tradicional, ne kemi njëkohësisht me të parimin 
kjo, edhe në kuptimin praktik dhe politik, mund të na sjellë në kapërcimin e asaj 
që sot në thelb kundërshtohet me unitetin evropian. 

Kjo pengesë thelbësore është nacionalizmi. Ne e shohim, në fakt, 
se si rënia e atij uniteti universal që Evropa tashmë kishte në 
Mesjeta ndodhi për shkak të nacionalizmit. Dikur ideali mesjetar hier-arkiko- 
aristokratik ishte kalbur: dikur diferencimi i kastave 
dhe esnafët ishin zhdukur dhe që nga puna e centralizimit kombëtar 
dhe të krijimit të 'autoriteteve civile' zuri vendin e tyre dhe liderët 
kaloi nga funksionet më të larta, të cilat i lidhnin me një liturgji të 
pushtet, në një ndërhyrje të drejtpërdrejtë dhe absolutiste në botën e një politike 
të lidhura drejtpërdrejt me ekonominë dhe kombin - kuptohet si vend dhe 
kolektiviteti - pastaj pati një materializim dhe një regresion i cili 
lindi një partikularizëm shpërbërës: atij partikularizëm që ende 
duron në mënyrë të përkeqësuar dhe të cilën kombet e ndryshme evropiane e 
mbështesin, njëra kundër kësaj, aq shumë përçarje, aq shumë 
koncepte që kundërshtojnë njëra-tjetrën dhe pas të cilave fshihen një sërë 
hegjemonish të tipit thjesht politik, ekonomik dhe territorial. 

Prandaj, është vetëm duke marrë rrugën në drejtim të kundërt - 
në mënyrë të natyrshme, pa pasur nevojë domosdoshmërisht të ktheheni në 
format e kushtëzuara nga koha, por duke rimarrë frymën e tyre - që mund të vini në 
përmbushja e idealit të një uniteti evropian. Në atë masë sa - si sot 
- shpirti është instrument në shërbim të politikës: dhe aristokracia mund të jetë 
ndryshuar në një plutokraci dhe në drejtues të një organizate thjesht ekonomike, 
administrative ose ushtarake: se Shteti është pikërisht - dhe vetëm 
- kombi, dhe jo një hierarki kastash që korrespondojnë me një diferencim dhe 
një hierarki vlerash - në të njëjtën masë, orekset, egoizmin, konkurrencën, 
planet e një industrie të pangopur, e kështu me radhë, megjithëse 
ata janë irracionalë dhe vetëshkatërrues, do të jenë forcat më të forta, 
përballë të cilit çdo përpjekje për bashkim do të dështojë. 

Në vend të kësaj, është e nevojshme që të ndodhë një decentralizim dhe 
një demobilizim ekonomik: se Shteti, si parim shpirtëror, si shpirtëror 
parimi, çlirohet nga aspekti i tij material: se i atribuon atij aspekti një fushë të 
kufizuar, përtej së cilës ngrihet sipas idealit hierarkik të kuptuar plotësisht, i cili, 
sii tillë, nuk mund të përfundojë kurrë si ai që 
kushtëzohet nga partikularizmi dhe materializmi, nga etnosi dhe nga gjeografia. 
Në shtetet e ndryshme do të kemi atëherë po aq aristokraci 
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e cila, duke përjetuar të njëjtën traditë shpirtërore dhe të njëjtat rituale të 
pushtetit, duke iu përmbajtur përbrenda vlerave thelbësisht mbikombëtare 
të kësaj tradite, do të sillte një unitet aktual nga lart: këtë unitet supranacional 
që bashkon shpirtin pa përzier trupat. . 

Në këtë mënyrë, ne mund të arrijmë në një Paneuropa, ne mund të 
përcaktojmë në mënyrë koherente gjithçka që është e dobishme për 
zgjidhjen e krizës evropiane dhe për të formuar një bllok kundër rreziqeve 
që, qoftë edhe materialisht, kërcënojnë të varrosin mbetjet e qytetërimit 
tonë. Në disa raste, uniteti evropian mund të qëndrojë në një gjendje 
realiteti të përjetuar, i cili nuk ka nevojë për ndonjë urdhër të jashtëm. Por, 
në raste të tjera, ajo duhet të jetë e gatshme të tregojë, qoftë edhe 
dinamikisht, fuqinë e saj, duke pasur një shtysë të vetme e të pandalshme 
dhe me një vullnet të vetëm, raca e tradita të ndryshme për të njëjtin synim 
mbrojtjeje dhe pushtimi. , e megjithatë ende duke u nisur nga një impuls nga 
lart, që lë pas vetes determinizmat e verbër të pasioneve politike dhe që 
ndjekin një idealitet, diçka universale dhe transformuese: afërsisht si ideali i 
kryqëzatave, në të cilin Evropa, për herë të parë dhe herën e fundit, arriti 
një veprim universal, unifikues, përtej kufijve të vendit dhe gjakut. 

Nëpërmjet formës politike të një uniteti të tillë, që do të ishte në 
përputhje me traditën evropiane, ne mund të tregojmë vetëm edhe një herë 
etikën mbi të cilën bazoheshin kushtetutat e lashta nordike-pagane. Kështu, 
ne mendojmë për ato shoqata njerëzish të lirë, të cilët në kohë paqeje ishin 
si një parlament moshatarësh, zotërish të pavarur brenda mundit të tyre, në 
kohë lufte, në vend të kësaj, ose në momentin e një qëllimi të përbashkët 
dhe për aq kohë sa zgjati aksioni i përbashkët, gati për thirrjen, ata u 


shndërruan, së bashku me njerëzit e tyre, në vasalë plotësisht besnikë ndaj 
një udhëheqësi. 


Miti i dy shqiponjave 


Konsideratat e menjëhershme paraardhëse na sjellin në një problem 
edhe më praktik: ai konsiston në vlerësimin e pikës nga ku mund të nisë 
aksioni për një unitet të ri evropian. 

Bindja jonë është se një fillim i tillë mund të bëhet vetëm me bashkimin 
e dy Shqiponjave: Shqiponjës Gjermane dhe Shqiponjës Romake. 

Lenini dikur tha: “Bota romako-gjermanike përbën pengesën më të madhe 
për përmbushjen e idealit të ri proletar”. Ky pranim është i çmuar për ne. 


Nëse ka nevojë për formimin e një brezi izolimi të vendeve evropiane 
të cilat në vetvete kanë një traditë të kundërt. 


97 


Machine Translated by Google 


IMPERIALIZMI PAGAN 


për ata që ose nuk e kanë, e kanë mohuar ose e kanë humbur, dhe që për 

të parën, në njërën ose tjetrën formë, paraqet rrezik - atëherë, vetëm bashkimi 
i Italisë me vendet gjermane mund të përbëjë, mendja jonë, zemra e formimit 
të një blloku të tillë. Bota romako-gjermanike përfaqëson simbolin dhe 

burimin e gjithçkaje që në Perëndim mund të quhet 'qytetërim' në kuptimin e 
vërtetë, cilësor, tradicional: në këtë kuptim një pikë kthese e supozuar 
socialiste, mekanike dhe plebejane. përfaqëson, siç e dimë, kolapsin më të 
turpshëm. Italia, Gjermania dhe Austria formojnë së bashku polin tradicional 
të Perëndimit. Nga Lindja në Perëndim popujt antitradicionalë shtyjnë: sllavët 
nuk kanë pasur kurrë traditë, as Amerika, Franca, republikane dhe dekadente, 
e neglizhuar dhe e semiticizuar, terreni i parë pjellor i kryengritjes moderne të 
skllevërve, nuk ka më traditë, Anglia e vjetër aristokratike është në duart e 
demokracisë dhe, tani, nga çdo këndvështrim, është afër rënies së saj, 
satelitët e ndryshëm të Mesdheut, Ballkanit dhe Veriut, në shkallë të 
ndryshme, janë pjesë e së njëjtës pamje dhe nuk kanë në asnjë rast asnjë 
mundësi për t'iu afruar diçkaje që ka vlerë si simbol universal. 


Prandaj, ne nuk hezitojmë të pohojmë se, në masën që përpjekjet e një 
revolte dhe të një restaurimi manifestohen nën hijen e shenjave në thelb 
pagane dhe ariane - nga njëra anë, Shqiponja dhe Svastika, nga ana tjetër. 
dora, Shqiponja dhe Fasces - do të arrinin të merrnin një rëndësi më të 
madhe midis popullit gjerman dhe italian, këta nuk mund të mbylleshin në të 
ashtuquajturin 'egoizëm të shenjtë”. 

Megjithatë, sipas mendimit tonë, kombi gjerman dhe kombi italian janë 
veçanërisht të thirrur për një lidhje që nuk diktohet vetëm nga interesat 
politike, ekonomike dhe ushtarake - si në imoralizmin që sot është e vetmja 
gjë që lidh ose ndan fort kombet - ndaj një lidhjeje plotësuese organike të 
shpirtit dhe intelektit ashtu si trupi. Dhe ne nuk ngurrojmë të pohojmë 
rivendosjen - në forma të ndryshme - të asaj që kishte parashikimin e pasigurt 
në 'Aleancën e Trefishtë' para luftës, ende paraqet çështjen për një të ardhme 
më të mirë. Ajo është e lidhur me mundësinë për t'i dhënë Evropës një qendër 
të parë, një themel të shëndoshë për mbrojtjen e saj në çdo 
kuptim. 

Natyrisht, premisa është që në të dy vendet zhvillohet ky proces 
riintegrimi vir-il dhe 'solar' për të cilin kemi folur tashmë, dhe në lidhje me të 
cilin gjithçka që Gjermania dhe Italia ofrojnë tashmë në bazë të tyre. ideja e 
re politike mund të konsiderohet vetëm si një përgatitje hulumtuese. 
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Sido që të jetë, Italia ka bërë tashmë një hap të madh përpara në eliminimin 
e mbetjeve të fundit, të cilat, edhe pse në këtë pikë ishin hakmarrë, ende vazhdonin 
në këtë ideologji të rinovimit që këmbënguli në portretizimin e Austrisë. 
dhe vendet gjermane në përgjithësi si 'armik shekullor' dhe të tjerët, ato latine, si 
vëllezër. Dhe nëse ltalia ngjall një ideal perandorak, 
ideali i lashtë romak, jo vetëm në emër, por edhe në fakt, i të menduarit se 
luftërat duhet të bëhen për ideologji romantike dhe 'patriotike', vullnet 
thjesht dalin qesharake. Sigurisht, do të vijë dita në të cilën - 
përtej impulseve të saj sipërfaqësore dhe iluzore - do ta bëjë vetë lufta botërore 
zbulojnë një kuptim që nuk do të ketë më asnjë lidhje me pretekstet hipokritike të 
një ideologjie humanitare dhe anti-aristokratike. Mus-solini ka shpjeguar tashmë 
se “lufta botërore ishte revolucionare, sepse - në mes të banjës së gjakut - ajo 
likuidoi shekullin e demokracisë, të numrave, të shumicës dhe të sasisë”. Në fakt, 


lufta botërore nënkuptonte vetëm ringjalljen dhe koalicionin e plebejve 
nacionalizmave dhe të demokracisë moderne mbarëbotërore kundër popujve 
në të cilën, në thelb, mbetjet e fundit të rendit të lashtë perandorak-feudal 
ishte mbajtur dhe që luftonte në emër të konceptit feudal të 
e drejta dhe nderi dhe jo e parimit modern plebeian të tokës 
dhe të 'kombit'. 

Natyrisht, kjo ka edhe një homolog për popullin gjerman. Nëse Italia duhet të 
kalojë nga ideali kombëtar, të cilin e ka të vetin 
traditën e lashtë në një masë më të vogël dhe që për këtë arsye e lidh atë me 
ideologjia e re franceze, tek ideja universale-perandorake që ajo ka me virtyt 
të idesë romake, pastaj në Gjermani barrierat e këtij fanatizmi dhe 
nacionalizmi racor, me të cilin, në thelb, do të binte në një materialist 
dhe partikularizmi antitradicional, atëherë duhet thyer. Është e nevojshme 
se Gjermania gjithashtu kujton traditën e saj më të lartë, atë mbikombëtare të 
Perandoria e Shenjtë Romake e kombit gjerman - dhe më pas rruga drejt kësaj 
“Rajhu i Tretë”, i parashikuar nga shumë rryma bashkëkohore të rivendosjes 
gjermane, nuk do të jetë në gjendje të shmangë të çojë në pikën ku - si në 
kohët e Evropës universale mesjetare - shqiponja romake bashkohet një herë 
sërish me shqiponjën nordike. Nëse Gjermania duhet të mbrojë nordiko-arianët 
traditë, atëherë duhet të dallojë - siç kemi bërë - midis 
kuptimi më i ulët, i kushtëzuar biologjikisht, dhe, për rrjedhojë, i kushtëzuar dhe i 
veçantë, kuptimi dhe kuptimi më i lartë shpirtëror i atij koncepti, i cili 
nuk e përjashton të parën, por e integron dhe e çon në thelb 
ideja e një lloji, e një force formuese fillestare, e cila duhet të zgjohet si një forcë 
krijuese e unitetit të ri dhe e qytetërimit të ri të 
Evropë. Nëse mbetet në nivelin në të cilin miti i gjakut dhe i racës 
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ka vlerën e mundësisë së fundit, është e qartë se pretendimi i një misioni universal, 

karakteristik për racat më të larta, do të haste pengesa një rregull sa. 

Nga këndvështrimi ynë, është pikërisht sjellja e disa qarqeve nacionaliste gjermane 

që duhet kapërcyer, jo në kuptimin e një 

heqje dorë, por për pohimin e vetvetes në një ide më të lartë, të lirë nga kushtëzimi i 
natyrës dhe i rastësishëm. Një nacionalizëm shpirtëror nuk mundet kurrë 

të jetë një pengesë për një ide universale, pasi ajo vendos veten si parakusht të saj. 


Nëse Moeller van den Bruck tha se Gjermania, pasi kishte humbur 
lufta, duhet të fitojë revolucionin, kjo shprehje për ne duhet të kuptohet në thelb në 
kuptimin që Gjermania duhet të refuzojë çdo koncept reformist që do ta çonte atë në 
drejtimin e atyre ideve politike. 
mishëruar nga kundërshtarët tanë të lashtë ushtarakë. Është pikërisht ajo që 
disa shprehin keqardhje sot, domethënë për faktin që Gjermania ende nuk e ka bërë 
ka qenë një 'komb', në kuptimin e një bashkimi shoqëror dhe antihierarkik të të gjithëve 
kastat, të cilave ne i shohim vlerën dhe anën pozitive, antimoderne 
keta njerez. Ajo duhet të shkatërrojë çdo 'socializëm”, duke u përballur me vendosmëri 
ndonjë prirje ekstravagante e një rini të caktuar. Ai që mendon se 
Tradita gjermane u ndal në frymën e kryengritjes luterane dhe 
luftërat fshatare (në bazë të të cilave ka shkuar deri tani një sot pro pretendon një 
'mesazh të lindjes”, sipas të cilit një Gjermani 'socialiste' 
duhet të bashkohen me Rusinë kundër Romës dhe kundër mbetjeve të 'feudalizmit'), 
në vend që të kërkojmë themelet e vërteta të saj në botën mesjetare dhe në etikën 
ariano-gjermanike , na demonstron një 
dëshmi treguese e mungesës së vetëdijes. Nëse ndeshemi me anti-romanizmin e një 
perandori gibelin, në konflikt me zgjedhën nën 
të cilën një Romë që kishte kaluar në një fe semite do të kishte pëlqyer 
për ta vënë atë, duke e rënduar shumë për të mbështetur ato mbetje të 
imperialitetin, hierarkinë dhe autoritetin që Roma i ruajti pavarësisht 
çdo gjë, duhet mbajtur me vendosmëri se në të njëjtën masë që 
Krishterimi përfaqësonte rënien e madhe të njerëzimit romako-pagan, të 
Reformimi përfaqësoi rënien e madhe të njerëzimit nordiko-gjerman, 
dhe se ne duhet të revoltohemi kundër saj, jo në emër të Kishës, por në 
emri i traditës nordike, në emër të frymës pagane të përmbledhur plotësisht. Pasi të 
arrihet kjo bindje, shumë antiteza artificiale, 
të cilat disa, edhe në një nivel më të lartë shpirtëror dhe kulturor, përmes moskuptimit, 
mungesës së guximit shpirtëror ose një shpirti sektar, e nxisin 
kundër Romës, do të eliminohet automatikisht. Luteri është po aq larg 


nga thelbi i vërtetë aristokratik gjerman siç është 'socializmi' i hebreut 
Karl Marks. 


100 


Machine Translated by Google 


SIMBOLI JONË EVROPIAN 


Duke kaluar në një këndvështrim më empirik: në Itali, një luftë ka 
tashmë është shfaqur me 'fashizëm', kundër parlamentarit 
kancerit dhe kundër demokracisë dhe socializmit. Një vullnet për të rregulluar 
dhe për hierarki, për burrëri dhe për autoritet, po përshkojnë realitetin e ri 
kombëtar. Pranimi i çdo gjëje pozitive që mund të ketë në gjithë këtë, nuk duhet 
megjithatë na pengojnë të përcaktojmë kufijtë e shumtë të cilët, nëse ata 
të vazhdojë, do ta mbajë ende ltalinë larg një restaurimi të vërtetë aristokratiko- 
tradicional. Tendenca fashiste për centralizimin e shtetit sigurisht 
ka vlerë si antidot kundër liberalizmit demokratik dhe individualizmit anarkiko- 
destruktiv, por në çdo rast duhet të frenohet, nëse duam. 
për të shmangur atë despotizëm të 'autoriteteve' që si pasojë e domosdoshme 
provokon nivelim dhe kalbje në një mekanizëm jopersonal. 
Kështu, ideja korporatiste e fashizmit, edhe pse ka vlerën e 
tejkalimi i devijimit marksist të luftës së klasave në emër të a 
ideali më i lartë i bashkëpunimit, nuk duhet të çojë as në një afirmim të politikës 
nëpërmjet ekonomisë, as në një transformim në një sindikalist. 
kuptimin, as për kontrollin shtetëror të ekonomisë, siç dëshirohet nga disa fashistë 
të cilët lëvizjen e tyre e konsiderojnë si një përmbushje të revolucionit moskovit. 
Në vend të kësaj bëhet fjalë për ringjalljen dhe mbrojtjen e cilësisë dhe 
sistemi pluralist i esnafeve dhe i korporatave mesjetare me të tyre 
autarkinë relative, dhe veçanërisht, me spiritualitetin e tyre të fshehtë, superioritetin 
e tyre në lidhje me thjesht fitimin e parave dhe aktiviste-produktive 
agjitacion: natyrisht, në masën që kjo është ende e mundur në botë 
e sotme, e shkatërruar nga makina dhe e lidhur me zinxhirë me determinizmat e 
pakapshme të një finance ndërkombëtare të gjithëfuqishme. “Revolucioni” fashist 
e ruajti monarkinë - dhe kjo tashmë është shumë - por nuk e ka 
arriti ta kthente monarkinë nga një simbol i thjeshtë në një fuqi të gjallë. 
Monarkia, edhe në kontekstin e fashizmit, mbetet fatkeqësisht a 
monarki e cila 'sundon por nuk qeveris'. Veç kësaj, të ashtuquajturat 'hi-erarki' të 
fashizmit pothuajse gjithmonë përbëhen vetëm nga partia e thjeshtë. 
udhëheqës, shpesh njerëz që janë ngritur nga poshtë, pa emër 
traditë e vërtetë shpirtërore, e mobiluar më shumë nga aftësia e nxitjes 
'tribuna të popullit' ose të 'udhëheqësve mercenarë” në kuptimin laik të 
e Rilindjes dhe jo figura të vërteta aristokrate. 

Të zhytur në beteja dhe në shqetësimet për politikën praktike, 
Fashizmi duket se humbet interesin për të krijuar një hierarki në nivelin më të lartë 
kuptimi, i cili varet nga vlerat thjesht shpirtërore dhe që ka vetëm 
përbuzje për të gjitha ndotjet që vijnë nga 'kultura' dhe moderne 
intelektualizmi, në mënyrë që të zhvendoset edhe një herë qendra në diçka 
që është mbi kufizimin laik si dhe atë fetar. Të 
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Evokimi fashist i simboleve romake është ende shumë larg të qenit një evokim i idesë 
romako-pagane, jo vetëm ushtarake, por edhe ideja e shenjtë e Imperiumi-it , e cila do 
ta bënte të qartë të gjithë komprometimin dhe thjesht. aspekti oportunist i bashkimit të 
një fashizmi integral me çdo interpretim të fesë judeo-kristiane. Kështu, 


fakti që koncepti fashist i pasurisë do të dukej të jetë në thelb laik, 'politik', më së 
shumti 'etik', na bën edhe ne, imperialistët paganë, ta konsiderojmë 'më mirë se asgjë' 
situatën në bazë të së cilës 
Fashizmi, pavarësisht nga kontradikta, i paguan Kishës Romake 
- si bartës i një autoriteti universal të botës tjetër, nëse jo një haraç tjetër, 
njohjen e epërsisë së saj. Në të njëjtën masë sa këto kufij 
mund të kapërcehej, Italia, në rrugën e fashizmit, mund të ishte ndër 
popuit e parë të cilët restaurimi i përkohshëm tradicional dhe aristokratik i thërret në 
fate më të larta. 

Për sa i përket Gjermanisë, duke pasur parasysh gjendjen e luftës në 
që e gjen veten edhe sot, është mbi të gjitha çështje nxjerrjeje në dritë 
idealet dhe mitet që mund të orientonin më së miri rrymat e paduruara nga situata 
aktuale. Nëse svastika, shenja pagane ariane e 
dielli dhe i flakës, që digjet falë fuqisë së vet, i përket 
sigurisht te simbolet të cilat, më mirë se të tjerat, mund të çonin në një të vërtetë 
Rilindja gjermanike, megjithatë, duhet të pranojmë se emri 
e partisë politike që e ka rimarrë si emblemë dhe që sot po revolucionarizon 
Gjermaninë në kuptimin fashist, është shumë për të ardhur keq. 
Në fakt, duke lënë mënjanë referencën për klasën e punëtorëve, 
si 'nacionalizmi' dhe 'socializmi', janë elementë që përputhen dobët 
me të gjithë traditën gjermane dhe do të ishte qartë e nevojshme 
jini të bindur se ajo që i duhet Gjermanisë në vend të kësaj është një kundër-revolucion 
kundër socializmit demokratik. Fronti i rikonstituuar i Harzburgut 
tashmë tregoi rrugën e duhur: një lëvizje revolte antimarksiste dhe antidemokratike që 
u mblodh përballë të njëjtëve elementë konservatorë dhe tradicionalë. Do të jetë e 


nevojshme të kujdeset për këtë 

momenti 'socialist' - edhe nëse është një 'socializëm kombëtar' - nuk merr 

dorën e sipërme, duke e çuar të gjithë në kuadrin e një mase 

dukuri, e cila mblidhet rreth prestigjit momental të një 

udhëheqës. Sigurisht, shumë pretendime për 'drejtësi sociale” janë të justifikuara, dhe 
revolta kundër oligarkisë kapitaliste është madje një supozim për rivendosjen e rendit 
cilësor dhe aristokratik: prandaj, nuk duhet të jetë 

harruar se, për sa kohë që bëhet fjalë vetëm për këtë, një mbetet akoma - edhe nëse 
me një shenjë të kundërt - në të njëjtin rrafsh me atë në të cilin Marksizmi 

ka vepruar dhe përtej së cilës nuk i ka dhënë të drejtë asgjëje. Gjurmët 
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tradita e rendit, e disiplinës dhe e aristokracisë ka mbetur ende tek populli gjerman. 
Ata duhet t'i qëndrojnë besnike kësaj tradite dhe të rindërtojnë elementet metapolitike 
në të cilat ajo mund të gjejë një justifikim më të lartë. Në Gjermani, që regjimi 
demokratiko-republikan është vetëm një interregnum, një fazë tranzitore, është një 
bindje që gjithmonë zë vend në mendjet më të mira. 


Në rrethana specifike dhe të stuhishme, diktatura mund të rezultojë të jetë një 
fenomen i domosdoshëm, por kurrë nuk mund të jetë një zgjidhje e vërtetë dhe e 
mjaftueshme. Mund të zbatohet për aq sa mund të përfaqësojë një mënyrë për të 
rindërtuar atë që në thelb një forcë e jashtme - fati i një epoke të humbur pas një 
tensioni të jashtëzakonshëm - ka shkatërruar. Kjo është natyrshëm një çështje 
parimore dhe jo e personave. Është çështje e llojit të regjimit. 

Siç thamë në fillim, monarkia - e cila si perandori, në epërsinë e saj mbi çdo shtet 
autonom, na dha një pamje të vogël të asaj se çfarë mund të ishte një funksion 
integral transnacional evropian - është baza më e shëndoshë për ruajtjen e 
qëndrueshme të një tradite. dhe për formimin e një hierarkie virile fort të 
personalizuar, një hierarki që do të mbështetej në parimet ariane-feudale të 
shërbimit dhe të besnikërisë, dhe jo në ndonjë 'ligjj ose në ndonjë nga 'të vërtetat 
shoqërore” që janë insinuuar me ardhjen në pushtet të kastës së tregtarëve, dhe 
më në fund, kasta e sertëve. 


Natyrisht, një kërkesë e mëtejshme për Gjermaninë është që të çlirohet nga 
të gjitha substancat e dekompozimit që janë shfaqur që nga vitet e pasluftës në 
format e shumta të një letërsie disfatiste-pacifiste, të paqartë, të trashë, vul-gar- 
realiste. Antiteza që krijohet, nga njëra anë me anë të një racionalizmi profesional, 
të dhunuar, laik dhe të paaftë dhe nga ana tjetër nga romantizmi modern i jetës 
dhe irracionalja, duhet të kapërcehet duke pretenduar të drejtën për një të re. 
realizëm i një karakteri transcendent në të cilin ideali i kulturës në kuptimin klasik, 
mbiracional, të orientuar nga doriani, mund të marrë një formë të re: duhet të 
ngulisim shpirtin, shpirtin dhe trupin nga lart, në heshtje dhe dinjitet, ligjin e tij preciz: 
e mbushur, për sa na përket ne, me neveri për botën e letrave, të njerëzve të ditur 
dhe të njerëzve të parëndësishëm, në vallëzimin rreth komplekseve të erosit dhe të 
motorit të ekonomisë. 


Duke marrë parasysh rezervat e ngritura tashmë kundër një doktrine të racës 
të kuptuar në mënyrë të njëanshme, antisemitizmi është një pikë tjetër paraprake 
për një rmëkëmbje gjermane. Por, duke vazhduar deri në fund në atë drejtim, njeriu 
do të kuptojë se judaizmi, që Gjermania është al- 
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lufta e gatshme është vetëm njëra anë e një armiku akoma më të madh: se 
antisemitizmi çon domosdoshmërisht në alternativën e ofruar nga profesioni i 

Feja e krishterë, ose më mirë e besnikërisë ndaj traditës sonë të vërtetë, nga 
vullnetin e një spiritualiteti të ri plotësisht nordiko-diellor dhe, për rrjedhojë, pagan sia 
integrim më i lartë i forcave tona të dobësuara dhe të shpërndara në epokën e errët 
të Perëndimit. Një antisemitizëm radikal është i mundur vetëm në atë masë 

ka në të njëjtën kohë një antikristianizëm. Vetëm në bazë të një 

Spiritualiteti ario-pagan mund të zhvillohet një antitezë universale ndaj semitizmit, 

po aq universale një fenomen, të cilit modern ekonomik dhe social 

format janë vetëm aspekte specifike të veçanta në planin material. 

Për të favorizuar mbi këtë bazë bashkimin e dy Shqiponjave - romake dhe 
gjermani - është problemi i parë që do të zgjidhet për Evropën e ardhshme. Ajo 
është çështje për të parë nëse do të ketë guxim dhe mospërputhje të mjaftueshme 
dhe nëse do të shfaqen njerëz të aftë për të mbajtur veten në 
lartësitë e këtij 'miti', në mënyrë që ata të mund ta pohojnë atë si një 'duhet të jetël' të një të ardhmeje 
realitet. Dhe vetëdija se vetëm dy popujt tanë mund të mbrojnë Evropën e lashtë 
duhet të na japë fuqi të mjaftueshme për të na lejuar të kapërcejmë çdo gjë që, në 
planin radikal apo politik, mund të përbëjë një pengesë për një marrëveshje. 


Në pritje të trazirave politike të cilat duhet të tregojnë për të 
Evropa është rruga drejt një fati më të lartë, ndërkohë që është e nevojshme 
ndërmerr veprime të brendshme, që në thelb është kjo: të arrish në krijimin e a 
gjendje shpirtërore dhe një mënyrë jetese e cila pak nga pak i afrohet tipit tradicional. 
Pikat e lidhjes dhe forcat primordiale mund të jenë 
të gjetur përsëri më thellë, të cilat, në prapaskenë, falë atyre 'liderëve të padukshëm” 
për të cilët folëm në fillim, do të jenë në gjendje ta ngadalësojnë 


poshtë rënies dhe për të kundërbalancuar ato fuqi - vetë jashtë-njerëzore - që kanë 
kontribuar në rënien e Perëndimit. 


Restaurimi Ghibelline 


Për të përfunduar këtë seri konsideratash, duhet të shkojmë më thellë 
problemi - sapo u theksua - i marrëdhënies midis idealit të 
qytetërimi i ri evropian dhe katolicizmi. Nga pikëpamja thjesht doktrinore, nuk është 
e këshillueshme të pohohet se, duke qenë se kemi thënë, 
ne i kemi dhënë tashmë një përgjigje të qartë këtij problemi. Por këtu 
ka të bëjë me zbritjen në një nivel më kontingjent, duke pasur parasysh 
parimet përmes të cilave mund të jenë lëvizjet me karakter politik 
forcuar sot. 
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Duhet theksuar se synojmë të flasim konkretisht për katolikizmin dhe jo për 
krishterimin në përgjithësi. Sigurisht, një katolik nuk do ta bënte 
të jetë i tillë nëse ai nuk do të mbështeste se katolicizmi është krishterim dhe se 
Kisha përfaqëson trashëgimtarin legjitim dhe të vetëm të Krishtit. Ky 'ortodoks' 
bindja e tij, megjithatë, nuk e ndryshon faktin se krishterimi, në 
Lidhja me Judaizmin, ka qenë baza e cila, drejtpërdrejt ose tërthorazi, formoi një 
tërësi shumë larg reduktimit në katolicizëm të pastër. 
Tashmë kemi vënë në dyshim se çfarë fuqie mund të gjendet faktori semito- 
kristinë, duke lënë mënjanë rrymën që, në një farë mase, 
është romanizuar nga qyteti i Shqiponjës dhe Fasces. Ne nuk 
duhet të harxhojmë fjalë të tjera këtu në qëndrimin tonë ndaj atyre fuqive. 
Është katolicizmi, në kuptimin e ngushtë me të cilin duhet të merremi tani. 

Fakti është se katolicizmi, me aparatin e tij të madh hierarkik, 
me pamjen e saj, një diçka e qëndrueshme, e përjetshme dhe universale, ende 
shfaq një magji joshëse për cilindo. Kjo nënkupton se, për disa, koncepti 
e traditës bazohet në mënyrë të pashmangshme në traditën katolike dhe dikush, shumica 
kohët e fundit, në Itali, nuk ka hezituar të deklarojë zyrtarisht se, nëse Roma është ende 
hyrja e një ideje universale, e tillë është vetëm në Kishën Katolike. Pranë, deri 
vonë, shumë monarki të mëdha tradicionale të Evropës 
ishin katolike dhe ideja legjitimiste mbrohej në thelb në a 
Baza katolike. Shumë përpjekje moderne për një kthim në mesjetën universale 
bazohen në premisën se katolicizmi ka qenë kryesori 
forcën e asaj periudhe. 

E gjithë kjo është e vërtetë, dhe megjithatë ajo vetëm tregon se si horizonti i modernes 
njeriu është ngushtuar. Njohja jote e katolicizmit është e mundur 
meqenëse kuptimi i një sistemi vlerash të një dimensioni shumë të ndryshëm dhe 
të një pastërtie shumë të ndryshme ka humbur. Sapo e thamë më lart: 
për atë që nuk ka asgjë, katolicizmi është të paktën diçka. Kundër 
uzurpimet e një shteti 'laik' ose 'etik', një shtet i cili të paktën 
njeh autoritetin e përfaqësuar nga Kisha si më i lartë dhe 
autoriteti universal, për ne, është padyshim një vlerë. Pavarësisht kësaj, është një 
çështja e të pasurit guxim dhe e kërkimit të plotë të elementeve për 
cili katolicizëm do të miratohej: pastaj, të vëzhgimit me të qartë 
sytë nëse këto elemente janë të pranishme në katolicizëm në një formë përtej 
e cila një më e lartë është e paimagjinueshme. 

Këto elemente - për t'u kufizuar në ato kryesore - janë përmendur tashmë: 
një ligj rregulli, një njohje e mbinatyrshmes, një parim universaliteti. 


Sa i përket pikës së parë, kushdo që gjen në Kishë 
një parim rregulli duhet të lërë natyrshëm jashtë shqyrtimit një të kaluar në 
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që sigurisht nuk është shfaqur gjithmonë nën këtë aspekt. Por atje 
eshte me shume. Edhe në idealin bolshevik ekziston një parim i rendit - rrjedhimisht 
duhet të përcaktohet se për cilin parim rregulli flitet. 
rreth, pastaj shqyrtoni se në çfarë shkalle ekziston një lidhje midis 
parimi i zgjedhur dhe premisat themelore të doktrinës katolike. Si 
për pyetjen e fundit, përgjigjja nuk mund të ishte e dyshimtë: do të mbetej sikleti i 
përzgjedhjes që e demonstron atë në bazë të teksteve, enciklikave dhe 
planprogrameve, se ideali katolik i rendit është në thelb ai i koordinimit, dhe 
sigurisht jo atë të hierarkisë, dhe se ajo 
nuk është i interesuar për formën specifike politike të marrë nga shtetet individuale, 
me kusht që nënshtrimi i tyre ndaj Kishës dhe ndaj 
Doktrinat katolike qëndrojnë. Katolicizmi, në thelb, mbetet krishterim, 
si 'socializëm” i popujve - nën një lloj mbikëqyrjeje atërore e cila 
favorizon rrafshimin e tyre shpirtëror - ky është ideali i rendit që është më 
i përshtatshëm për të se çdo tjetër. A është ky ideali që mund të tërheqë 
forcat më të mira të restaurimit evropian2 Nga ata që nuk harrojnë 
trashëgiminë e së kaluarës së tyre më fisnike ariane” Sigurisht qe jo. Në vend të kësaj, të 
në masën që katolicizmi, pavarësisht gjithçkaje, do të përfaqësonte 
ideale hierarkike, ato forca mund të gjenin mbështetje në Kishë. 

Përveç kësaj, nga ky këndvështrim fakti është se çdo gjë e mirë dhe 
e madhe që Kisha ka arritur të arrijë gjatë shekujve 
e gjejnë justifikimin e saj jo aq shumë në pohimet doktrinore të hershme 
Krishterimi dhe vetë filozofia ortodokse, por më tepër në atë romake 
element, të cilin pjesërisht e rivitalizoi dhe e bëri të vetën. Por nëse kjo është 
e vërtetë, një rikthim i pavetëdijshëm në katolicizëm mund të ishte vetëm një rrugëdalje 
përtej katolicizmit, duke iu drejtuar drejtpërdrejt traditës parakristiane, romake, 
jetësore dhe krijuese, ku përfundon kompromisi dhe ato perandorake 
forca të cilat, kur u morën nga katolicizmi, mjaftuan për të shkaktuar a 
Opozita protestante, gjenden në gjendjen e tyre të pastër. Gjykimi i 
Maurras mbi Kishën si parim i rendit i përket një gjëje mjaft të ngjashme 
ambit idesh. Fashistët italianë - nëse nuk bëhet fjalë për politikën më vulgare 
oportunizmi - mund ta njihte Kishën vetëm sipas mundësisë së lidhjes së idesë 
cezariane të Romës me katolicizmin. Dhe ate 
nuk do të ishte e vështirë të gjesh shembuj të tjerë të këtij lloji. 

Le të shkojmë te një pikë edhe më e veçantë: te katolicizmi si bazë 
të doktrinës legjitimiste në lidhje me të drejtën hyjnore. Edhe këtu duhet bërë një 
dallim. Në radhë të parë është çështje njohjeje 
gjithçka që në katolicizëm ka qenë në kundërshtim me këtë doktrinë. Të mos 
harrojmë se ishte pikërisht Kisha ajo që, për 
hera e parë në Perëndim, mbështeti doktrinën e së drejtës natyrore, që do të thotë, 
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të origjinës popullore dhe natyrës profane të familjes mbretërore, kundër tezës së 
linjës Ghibel të 'dy diejve' dhe parimit të mbinatyrshmërisë së 
perandorisë. Kjo, sepse Kisha e kuptoi qartë se, në 
konteksti i një doktrine të së drejtës hyjnore kuptohet plotësisht - siç ishte rasti 
nga Hohenstaufens e tutje - nuk do të mbetej shumë vend për aspiratat e saj heg- 
emonike. Prandaj, nëse katolicizmi ka ardhur për të mbështetur 
teza e së drejtës hyjnore, ka një kompromis të mëtejshëm në këtë. Kjo doktrinë, 
për aq sa krijon një bazë të mbinatyrshme për premisën e pushtetit legjitim, është 
në fakt vetëm reduktimi i një doktrine shumë më konkrete, më të lashtë dhe 
tradicionale, asaj të hyjnisë mbretërore, për të cilën kemi 
referuar në mënyrë të përsëritur. A do të dëshironte ndoshta katolicizmi të tërhiqte 
admirimin e Gelasius Il se 'pas Krishtit asnjë njeri nuk mund të jetë në të njëjtën kohë 
mbret dhe prift, siç ishte rasti në traditat tona ariane dhe pagane”7 
A do të dinte ndoshta si ta kuptonte të drejtën hyjnore të Sunduesit 
në një mënyrë të ndryshme nga gjendja e thjeshtë në të cilën Kisha 
e 'pranon' si të tillë vetëm nominalisht, apo edhe me një 'kushtrim' 
i cili - tashmë i përjashtuar prej shekujsh nga sakramentet e vërteta dhe të duhura 
- nuk mund të përfaqësonte sot asgjë veçse një simbol bosh dhe një 
ceremoniale. Edhe një herë: Katolicizmi është shumë pak. E përsërisim se 
parimi i së drejtës hyjnore duhet kuptuar konkretisht dhe jo në mënyrë formale dhe 
konvencionale: duhet kuptuar në kuptimin që 
një qenie në të vërtetë e hyjnizuar, si person - përtej çdo konvente dhe çdo 
njohja e jashtme nga një autoritet tjetër - që tregon një natyrë jashtënjerëzore, ka 
të drejtën e vërtetë dhe legjitime për të sunduar. Prandaj, një herë 
përsëri, ajo që mund të na çojë në katolicizëm na çon përtej katolicizmit 
dhe, pikëpamjeve si ato që janë tipike për traditat e mëdha parakristiane, na tregon 
një tërësi të plotë, të përcaktuar dhe solide. 

Le të marrim tani në konsideratë pikën e dytë: vlerën e 
Katolicizmi në atë që mbron një këndvështrim metapolitik dhe udhëzon 
shpirtrat drejt një rendi të mbinatyrshëm. Edhe këtu, fillimisht duhet thënë se, 
që të mund ta njohim këtë vlerë në katolicizëm, duhet të lëmë jashtë 
duke marrë parasysh gjithçka që, si krishterim, në vend të kësaj paraqitet si a 
reduktim romantik, pasionant dhe sentimental dhe i humanizuar në të 
sjellje ndaj hyjnores. Përkundër kësaj - pas materializmit dhe 
laicizmi e kanë insinuuar veten kudo si një kancer në 
bota moderne - duhet të njihet një e drejtë më e lartë, në përgjithësi 
mënyrë, në një sistem që e zhvendos barycentralin në diçka vërtet super-natyrore. 
Sigurisht, kjo është vetëm një premisë. Përtej problemit të ri-marrëdhënies me 
mbibotën, problemi mbetet i shqyrtimit të 
natyra e një marrëdhënieje të tillë. Dhe është këtu që - siç dihet - 
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pengesë më e madhe dhe e pakapërcyeshme gjendet, për ne imperialistët, për një 
njohja e katolicizmit. Thamë se dy qëndrime themelore ndaj të mbinatyrshmes 
janë të mundshme: diellore, virile, bindëse. 
një, që korrespondon me idealin e mbretërisë së shenjtë tradicionale, dhe lu-nar, 
femëror, fetar, pasiv, që korrespondon me sacerdotalin 
ideale. Prifti, sado i fuqishëm, është i vetëdijshëm për t'iu kthyer Zotit si 
Zoti të cilit i shërben dhe para të cilit përulet. Ai ka 
çdo fuqi nga Zoti dhe ai është vetëm një ndërmjetës i shpirtit. Janë veçanërisht 
semitët ata që e kanë çuar këtë sjellje në një shkallë ekstreme, duke përshkruar 
me ngjyra pothuajse mazokiste nënshtrimin e 
krijesa dhe patosi i distancës së tyre në parim formojnë Omnipo-tendën. Në vend 
të kësaj, mbreti tradicional i shenjtë ishte vetë i një natyre hyjnore 
dhe 'zotat' ishin moshatarët e tij: ai ishte, si ata, nga një aksion 'qiellor', ai 
kishin të njëjtin gjak si ata, Ai ishte pra një qendër, një pohues, i lirë, 
dhe parimi kozmik. Atëherë, nëse tradita jonë fillestare, ajo e racës sonë më të 
pastër, është një traditë e tipit 'diellor', ne nuk duhet të gënjejmë veten: 
vullneti i restaurimit që korrespondon me këtë traditë, herët a vonë, 
do të jetë në konflikt me katolicizmin — pikërisht siç ndodhi në mesjetën Gib-elline: 
përveç nëse katolicizmi, në bazë të asaj që do të themi, pranon të njohë vendin e 
vërtetë hierarkik të duhur për një 
sistemi fetar. 

Një problem i ngjashëm, përkundrazi, edhe i pavarur nga ai që 
sapo është trajtuar, lind për sa i përket pikës së fundit: të 
vlera e katolicizmit si parim i universalitetit. Ne e kemi theksuar tashmë se, nëse 
anti-katolicizmi do të kufizohej në afirmimin e idesë partikulare, rreptësisht raciste, 
nacionaliste-totemiste, ne nuk do të 
ngurroni, pavarësisht gjithçkaje, të deklarohemi në favor të katolikizmit. Por në 
vend të kësaj, nëse, në një bazë të jashtëzakonshme dhe të përkohshme, dikush 
është i kënaqur me njohjen e vlerës më të lartë dhe më të lartë 
drejt asaj që është universale, lind një problem tjetër, për aq sa 
ka universalitet dhe universalitet, siç ka një formë diellore dhe një formë lu-nar në 
lidhje me të mbinatyrshmen. Pas gjithçkaje që ka 
E thënë deri në këtë pikë, nuk është e nevojshme të theksohet ky përfundim, i 
qartë siç duhet të jetë tani për të gjithë: si kundër universalitetit me bazë diellore, 
perandorake dhe hierarkike, që arrin kulmin në idealin e 
hyjni mbretërore, ka universalitet hënor, kishtar - dhe 'socialist' - me bazë 
universale, që arrin kulmin me priftin si skllav i Zotit. Cilin nga këto dy sallata 
universale, ne arianët, trashëgimtarët e Cezarëve të shenjtë dhe të bijve mbretërorë 
e Thor dhe Odin, a do të kërkojmë një qytetërim të ri evropian2 Më së shumti 
Zëri i fshehtë i gjakut tonë duhet të japë përgjigjen për këtë pyetje dhe tonën 
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guximi shpirtëror duhet të jetë në gjendje ta pohojë atë kundër zakoneve 
të mendimit, paragjykimeve, bestytnisë dhe traditave të rreme që janë 
insinuuar në racat e ndryshme evropiane. 

Çfarë vendi dhe çfarë funksioni mund të vazhdojë të ketë Kisha në 
kontekstin e një qytetërimi universal perandorak2 Ne po përpiqemi t'i 
përgjigjemi kësaj pyetjeje në mënyrën më të qartë. Për të qenë në gjendje 
ta bëni këtë, është e nevojshme t'i kthehemi asaj që është thënë tashmë 
për marrëdhënien midis Urtësisë dhe besimit. 

Parimi i pabarazisë, mbi të cilin bazohej fryma tradicionale, vendos 
si aksiomë se, sipas diversitetit të njerëzve dhe mundësive të tyre 
natyrore, ka mënyra shumë të ndryshme për të hyrë në marrëdhënie me 
hyjnoren. Për më të mirët - që do të jenë gjithmonë pakicë - është e 
mundur të zhvillojnë një lidhje direkt me hyjnoren, duke u shndërruar në 
të dhe duke e zotëruar atë si një gjendje të gjallë dhe reale të përvojës 
së tyre: kjo është rruga diellore, ideal nismëtar. Për të tjerët, për masat, 
nuk është e mundur të aktualizohet ky lloj transformimi dhe realizimi. Në 
to, lidhjet e natyrës njerëzore janë më të forta. Një rrugë tjetër është e 
hapur për ta: të lidhen me një zotim me diçka që u ofrohet në formën e 
një qenieje të veçantë, reale dhe transhendente - që është Zoti në 
konceptin teist. Në vend të njohjes së hyjnores, besimi në hyjnore e 
zëvendëson atë, në vend të përvojës, dogma: në vend të teknikës së 
tejkalimit dhe pjesëmarrjes reale, lutjes, frikës ndaj zotit dhe fesë, në 
vend të ndjenjës së mjaftueshmërisë dhe mbipersonalitetit, 
pamjaftueshmërisë dhe varësisë nga i Plotfuqishmi. 


Pra, ekziston një sistem 'fetar' i cili ka vendin dhe justifikimin e tij 
edhe në botën tradicionale, për aq sa i përkiste masave dhe iu ofrua si 
zëvendësim atyre për të cilët rruga aristokratike, superfetare. , dhe 
përmbushja iniciative ishte e përjashtuar. Parimi i hierarkisë shtrihej në 
sferën shpirtërore, por, përtej fesë popullore dhe devotshme, përtej 
adhurimit dhe besimit për masat, mbizotëroi pa kontradiktë një doktrinë 
fillestare, një ezoterizëm, një traditë e Urtësisë dhe e ritit, që në fillim 
ishte privilegj. të princave dhe fisnikërisë. Në këtë mënyrë, çdo traditë 
mund të pranojë në kuptimin e plotë dhe të justifikojë pa përbuzje, ata që 
dinë dhe ata që nuk dinë, me kusht që të ketë vetëm një bosht, me kusht 
që të mos ketë rrugëdalje, me kusht që ata që nuk dinë. , ose që vetëm 
supozojnë se dinë, pranojnë, nderojnë dhe lavdërojnë ata që janë mbi ta. 
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Në këtë konceptim të plotë, sistemi i Kishës Katolike mund të përfaqësojë 
vetëm një sistem që korrespondon saktësisht, në një mënyrë të përafërt, me atë 
të fesë popullore të qytetërimeve të lashta. Konflikti me 
Kështu, katolicizmi është i pandreqshëm vetëm në masën që nuk është 
njohin 'vendin' e saj, për aq sa pretendon të jetë vlera më e lartë, 
feja par excellence, mbi të cilën nuk mund të gjendej kurrë asgjë dhe 
jashtë të cilave ka vetëm devijime dhe gabime, me pak fjalë, tek 
aq sa nuk ka ose nuk dëshiron të ketë ndonjë kuptim për a 
hierarki vlerash të cilat objektivisht janë më të larta se gjithçka 
që është feja”. 

Nuk është e nevojshme të vërehet se është pikërisht kjo frymë e intolerancës 
dhe e kufizuar, që i dha formë krishterimit të hershëm dhe 
mbi të gjitha ndaj judaizmit, në mënyrë që të marrin tiparet e një përmbysjeje të vërtetë të 
ato vlera të veçanta për elitat tradicionale, në favor të atyre që i përkasin 
te rastet e vogla: prandaj quheshin virtytet pagane, aristokratike 
'veset e shkëlqyera”, lloji i të urtit dhe i iniciuarit bëhet 'armik i Zotit' dhe cilësitë e 
mjaftueshmërisë, e forcës së qetë dhe të vetëdijshme. 
për vetërealizim, stigmatizohet si krenari Luciferiane. E gjithë kjo tashmë është 
theksuar nga Nietzsche dhe nuk ka nevojë të përsëritet 
këtu. Ne kemi aluduar, në përgjithësi, për fenomenin e uzurpimit - 
që tashmë u shfaq në antikitet - të kastave të priftërinjve, 
të cilat përvetësuan për vete pushtetin dhe funksionet e shenjta, fillimisht privilegje 
të mbretërve. 

Por, duke u kthyer në të tashmen, ajo natyrshëm duhet të pohohet 
termat më të qarta që ato vlera, përballë atyre të cilave Kisha, 
me një rikthim në normalitet dhe hierarki të vërtetë, do të detyroheshin të 
pranonin, nuk janë aspak të pranishëm në realitet. Në botën moderne, ajo që 
mungon plotësisht është homologu i një idealiteti që, edhe nëse merret 
rrënjë si Kisha në një origjinë dhe qëllim të mbinatyrshëm, ende nuk ka 
përfaqësojnë polin fetar, por polin diellor të shpirtit, dhe formon 
shpirt i një universaliteti, jo i tipit socialist-hënor, por më tepër i tipit perandorak. 
Dhe ne mendojmë se e kemi bërë veten mjaft të qartë, në mënyrë që askush 
mund të mendojmë se ne mund të mbështesim një anti-katolicizëm që përfaqëson 
përpjekja e një fuqie kohore ose kombëtare për të arroguar në vetvete një 
autoritet shpirtëror, qoftë edhe të tipit thjesht fetar. Përkundër të gjithave, fakti 
mbetet se, në rastin e parimit dhe të mitit, 
për zgjimin tonë duhet të zhvillohet koncepti i një rendi të plotë 
pa mëdyshje në të cilën Kisha - le ta përsërisim - mund të pranohej, 
për aq sa shprehje e spiritualitetit të atyre që vetëm mund të 'besojnë' 
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- mbetet e varur hierarkikisht nga Perandoria, e kuptuar si mishërim i spiritualitetit 
mbretëror të atyre që 'dinë' dhe 'janë'. Shqiponja mbi Kryq, simboli diellor i ligjit të 
Etërve (Perandorisë) 
mbi atë hënor të ligjit të Nënave (Kisha Nënë). Eshte 
vetëm në këtë mënyrë mund të flitet për një tradicionalizëm të plotë dhe të kthehet në 
një urdhër drejtësie dhe normaliteti. 

Drita e së njëjtës origjinë na provon, në fakt, legjitimitetin e 
këtë ide. Është vetëm kur stoqet fillestare ariane të Indisë ndahen 
dhe ra në kontakt me forcat falsifikimi të racave me origjinë nga jugu, të purohitës , 
e cila fillimisht ishte prifti në 
raporti i varësisë nga mbreti i shenjtë, i bashkuar me mbretin - sipas formulës së 
saktë të ritualit - si gruaja me burrin 
dhe toka në qiell, se Brahman, në kuptimin e një dominues 
u ngrit kasta e priftërinjve. Në Kinë, në Romën e lashtë, në Hellasin e lashtë, 
riti ishte në thelb privilegji i mbretit dhe i kastës së shenjtë, 
kur nuk identifikohej me aristokracinë, iu nënshtrua asaj. Kjo 
e njëjta gjë mund të thuhet për stoqet fillestare nordike: duket se mbretërit 
norvegjianë ishin të vetmit që kremtonin ritin dhe, midis 
Gjermanët, nëse ka pasur ndonjëherë priftërinj, ata ende nuk kishin epërsinë dhe 
dinjitetin e mbretërve dhe udhëheqësve hyjnorë. Në Egjipt, është vetëm 
në fund të dinastisë së njëzetë që kasta e shenjtë arriti 
për të marrë pushtetin dhe për të lindur dinastinë e priftërinjve të mëdhenj të 
Teba, në dëm të autoritetit të mbretërve diellorë. Ne fillim 
tre shekuj të krishterimit, vetë Kisha Katolike ishte vetëm një 
organi zyrtar i varur nga Perandoria dhe, në këshilla, peshkopët ia falnin princit 
sanksionin e vendimeve të tyre, jo vetëm në 
çështjet disiplinore, por edhe në çështjet dogmatike. Tek merovingiani 
dhe papët e mbretërve karolingianë paguanin haraçin e mirënjohjes, 
siç shprehet në formulën: 'Melchizedek noster, merito rex atque sac-erdos, 
complevit laicus fetareis opus' - 'vos gens sancta estis atque re-gale estis 
sacerdotum” 1: dhe, thuhet se pasi Karli i Madh kishte pritur turmën romake, Leoni 
ll u përul para tij, sipas traditës së lashtë: 'Post laudes ab apostolico more 
antiquorum 
principuum adoratus est' 2 - thotë Liber Pontificalis. Këto referenca, të marra nga 
shumë të tjera që pa dyshim mund të jenë 


1 'Melkizedeku ynë, me meritë si mbret ashtu edhe prift 7 një laik përsosi punën e ri-fetarit' nga Venantius 
Fortunatus Carmina 2.10, 'De ecclesia Parisiaca' 2 Pas himneve të lavdërimit, ai u adhurua 
nga Papa në rrugën e princat e lashte. 
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shtoi, na tregoni ortodoksinë tradicionale të konceptit tonë gibelin: ato 

na tregojnë se çfarë kërkon drejtësia, ose se, në një ideal hierarkik 
plotësisht të kuptuar, Kryqi - si simbol shenjtëror - ka një funksion dhe 

një anë pozitive, nëse mbetet i varur. tek Shqiponja. Në masën që Kisha 
nuk e bën dot ose nuk e dëshiron, ajo e vendos veten menjëherë në 
kontekstin e forcave antitradicionale, shkatërruese dhe paralizuese: ai 

ulet në faktorin problematik semito-kristian, i cili, si një nga shkaqet 
kryesore të dekadencës së botës sonë, mund të gjejë tek ne antimodernët 
vetëm armiq të paepur e të paepur. 


konkluzioni 


Pra, besojmë se kemi thënë mjaftueshëm sepse veçoritë kryesore 
të mitit tonë perandorak janë bërë qartësisht të dallueshme. Këtu bëhet 
fjalë vetëm për një këndvështrim. Zhvillimi sistematik dhe i gjithanshëm 
i premisave që mund ta konsolidojnë këtë qëndrim në një formë që nuk 
është, sferë, ajo e një fushate ushtarake, gjendet në shkrimet tona të tjera. 

Në fillim thamë se qytetërimi evropian duhet të planifikojë një 
përmbysje radikale, pa të cilën ai është i dënuar të shembet. Besëtytnia 
plebejane, sipas së cilës njeriu perëndimor ka besuar në chi-merën e 
zhvillimit dhe të cilës ai i kushtoi pushtimin material të botës, fatkeqësisht 
është zhdukur. Të flasësh për rënien dhe për Perëndimin nuk është më, 
si dje - apo si në shekullin e iluminizmit dhe në zakonin jakobin të 
perëndeshës Arsyeja - një herezi absurde. Pak a shumë kudo, rezultatet 
përfundimtare, tek të cilat duhej të çonte 'qytetërimi' i lavdëruar, bëhen 
të dukshme. Përballë këtij rezultati, duket se disa njerëz kthehen në të 
kaluarën e tyre, në mënyrë që të lindin forca të reja për ripushtim. 


Dhe kjo është arsyeja pse një apeli, të cilin ky libër synon të 
përfaqësojë, sot nuk i mungon justifikimi. Ka ende burra që nuki 
përkasin kësaj bote moderne dhe të cilët asgjë në këtë botë nuk mund 
t'i mashtrojë, lartësojë ose poshtërojë - por që megjithatë janë gati ta 
luftojnë këtë botë me të gjitha forcat e tyre, sapo të vijë koha. 

Të gjithë e dinë për sagën e perandorit Gibelin, i cili pret zgjimin e 
tij në 'mal' për të luftuar betejën e fundit me njerëzit e tij besnikë. Kjo do 
të ndodhë kur hordhitë e Gogut dhe Magogut të kenë shembur murin 
simbolik që i pengonte rrugën, dhe ata do të hidhen drejt pushtimit të 
botës - ai që e përkthen kuptimin e këtij miti apokaliptik në realitet, nuk 
mund të shmangë të mendojë se momenti nuk është më i largët. 
Hordhitë e Gogut dhe Magogut janë 
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djajtë e kolektivit dhe shfaqja e njeriut masiv socialist, i gjithëfuqishëm në të 
gjithë botën, në shpirt si në materie Në kundërshtim me këtë, simboli 
perandorak Gibelline përfaqëson thirrjen për të mbledhur forcat ende të 
shëndetshme. 

Nuk kemi folur shumë për 'politikë', për ri-forma sociale apo ekonomike, 
pasi mendimi për të arritur një ringjallje në këtë mënyrë është thjesht 
qesharak: do të ishte njësoj si të aplikonim ilaç në pjesët e sëmura të trupit 
kur gjaku tashmë është i infektuar ose i helmuar. Rëndësi ka vetëm vendosja 
e një rendi vlerash, në mënyrë që me realizimin e tyre të shmangen fatet e 
errëta, të cilat edhe në planin material, peshë mbi Evropën. Atij që na thotë 
se kjo nuk është politikë dhe realitet, i përgjigjemi me qetësi se nuk e di më 
çfarë do të thotë politikë, çfarë do të thotë realitet. 


Lartësimi i krijuar nga momentet e rrezikut, krizës dhe alarmit përbëhet 
nga elementë të ndryshëm, shpesh irracionalë dhe kontradiktore. 
Rrjedhimisht, po të shqyrtohen lëvizjet e ndryshme bashkëkohore shoqërore 
e kulturore, reaksionare e reformiste, do të gjesh në to shumë faktorë të 
papastër, forma të kushtëzuara më poshtë, pasione që i përkasin në një 
mënyrë ose në një tjetër të së njëjtës së keqe kundër së cilës ata do të 
donin. për të mbrojtur veten. Por, në pak lëvizje, mund të gjesh diçka më të 
mirë, një vullnet në të cilin mund të zgjohet mundësia e një ringjalljeje të vërtetë fshehurazi. 

Rruga drejt kësaj duhet të tregohet. 

Për të pathyeshmit, të pamposhturit, ne propozojmë simbolin e rrënjosur 
thellë në Tradita dhe pohojmë se ai është vetëm nëpërmjet një rikthimi në 
spiritualitetin diellor, në vizionin e gjallë të botës, në etikën virile dhe pagane 
dhe në idealin perandorak, si trashegimia e shenjte e gjakut tone nordiko- 
arjan, qe forcat e revoltes europiane do te mund te djegin ne ate shpirt ku 
ende mungojne dhe vetem kjo mund t'u jape nje vetedije absolute, vetem 
kjo mund t'i shtyje te thyejnë rrethin e 'epokës së errët' të Perëndimit. 
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Esetë në këtë shtojcë zgjerohen në kuptimin e Evolës për 
romanitetin, mitin dhe racën. 
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Prezantimi 


Urdhri i Kombeve 


Në numrin e shtatorit 1941 të La Vita Italiana, Julius Evola shkroi 
një rishikim i Das Reich der Volker nga teoricieni politik gjerman, Hans 
Keller. Pjesa e parë e esesë së Evola është një rishikim i librit. Në pjesën e 
dytë, përkthimi i së cilës shfaqet më poshtë si Rendi i Ardhshëm i Kombeve, 
Evola jep konceptimin e tij për rolin e Volk. E qarte, 
Evola nuk mbështet as natyralizmin e Keller dhe as rolin e Volk as 
pararoja ose baza për organizimin politik. 

Në këndvështrimin tradicional, Volk është hënor ose pasiv dhe 
prandaj duhet të mbështetet në një hierarki shpirtërore dhe politike për 
zhvillimin e plotë të saj. Kështu Evola kundërshton çdo lloj nacionalizmi në bazë të 
një etnie ose një race. Duke refuzuar atë lloj neo-nordicizmi, Evola 
na kthen te ideali i romanit. 

Në këtë analizë të studiuesit juridik gjerman Hans Keller, ne shohim 
tema të njohura. Në veçanti, Keller vjen çuditërisht afër 
ideali bashkëkohor i etnopluralizmit. Në skemën e Klemmer-it, çdo popull 
është i lirë të përcaktojë veten, të realizojë veten dhe të jetojë i pavarur nga secili 
të tjera në enklavat e tyre. Evola e refuzon këtë koncept për disa 
bazat. 

E para dhe më e dukshme është pikënisja natyraliste e Keller-it. 
Evola thekson se për çdo qytetërim arian, autoriteti i tyre 
ligji bazohej në marrëdhënien e tij me të mbinatyrshmen dhe ligjvënësit 
veten e tyre konsideroheshin 'hyjnore'. Pra, pikëpamja e Klemmer nuk ka asgjë 
e gjitha ka të bëjë me vetëkuptimin e popujve evropianë të 
e kaluara. Keller i konsideron pretendime të tilla si fantazi dhe projeksione tokësore 
liderët në një plan imagjinar. Çdo lëvizje e djathtë duhet të rilidhet me një 
traditë transcendentale, pseudo-tradita e neopaganizmit nuk do të kualifikohej 
për arsye që janë bërë të qarta. 

Vështirësia e dytë me tezën e Keller-it është vetë problemi i përcaktimit 
të një volk'. Keller flet për kombet e fatit ose të bërjes, pa 
duke specifikuar fatin e tyre aktual ose qëllimin e bërjes. Si i tillë, është 
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jo shumë e dobishme. Për më tepër, kjo nënkupton se do të ketë kombe në a 
gjendja më e vogël ose më e madhe e bërjes. A do të duhet kjo e fundit të trajtojë 
ish si të mitur dhe drejtojnë zhvillimin e tyre” 

E përbashkët me idenë e ngjashme të mbajtur nga disa lëvizje sot, Kel-ler fajësoi 
'inorganicitetin dhe rrafshimin' mbi Reg-num-in e mëparshëm fetar. Evola e hedh poshtë 
këtë tezë. Etno-pluralizmi i Keller-it është në vetvete i deracinuar, pasi i mungon çdo 
përmbajtje, apo parime që do të ofronte një konceptim i mbinatyrshëm i Regnum-it. 
Marrëdhëniet ndërmjet konklavave etnocentrike janë ad hoc, relativiste dhe kontigjente. 
Në të kundërt, Evola 
parashikon një Imperium mbikombëtar, në të cilin pushteti i perandorit i jep strukturën 
tjetrit. Ky, pohon ai, është një unitet i vërtetë, i kundërshtuar 
tek uniteti thjesht nominal i përcaktuar nga Keller. 

Kundërshtimi i fundit është shkatërrues. Keller sheh një bashkim pacifist të 
popuj të veçantë, secili sipas natyrës së tij. Por Evola shtron pyetjen, 'po sikur natyra e 
një populli të jetë një racë luftëtarësh”' Kjo, Evola 
pretendon, është një pjesë thelbësore e qytetërimeve indo-evropiane. Kjo do të fryjë 
deri idealin e enklavave paqësore etnocentrike, që nga një 9 ose më shumë) prej 
ata do të kërkojnë të krijojnë një Perandori mbi të tjerët, kjo është thelbësore 
tipar dhe jo një ngjarje historikisht e kushtëzuar që mund ose nuk mund të ndodhë 
kur. 

Në kundërshtim me Kellerin, Evola deklaron se Tradita është Romake, ajo 
formon një bashkim me traditat e mëparshme, me traditën hiperboreane si fillimin e saj 
përfundimtar. Volk është një shpikje moderne, e kundërshtuar 
tek Tradita. Rrënjët e saj gjenden në Rousseau dhe Revolucioni Francez. 

Jeta dhe traditat e fiseve të hershme gjermane janë të dokumentuara dobët, 
duke u mbështetur më së shumti në disa komente të Tacitit, dhe Eddas, të cilat 
u ruajtën shumë më vonë nga post-paganët. 

Megjithatë, meqenëse gjermanët ishin arianë, mund të supozojmë 
rreth tyre, bazuar në atë që dimë për qytetërimet e tjera ariane. Të 
Tradita romake, veçanërisht ajo e mesjetës, është shumë më tepër 
të dokumentuara plotësisht. Prandaj, këtu e vendosim fokusin tonë. Shteti organizon 
njerëzit dhe i lidh ata me realitetin shpirtëror. Megjithatë, kjo 
nuk është një superstrukturë, qëllimi i së cilës është vetëm të madhërojë udhëheqësit e saj 
dhe shtypin masat, siç besojnë disa në të djathtën e re. 

Ky orientim drejt vlerave transhendente është veçori jo vetëm e 
Mesjeta e krishterë, por edhe traditat autentike pagane. Disa 
qytetërimet mund të zgjerohen, duke krijuar një organizatë mbikombëtare. Por 
ky nuk është thjesht një funksion administrativ, hegjemoni, apo veprim si 
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'policia botërore”. Përkundrazi, është për të përhapur vizionin e tij për një realitet 


shpirtëror transcendental. Do të lindin blloqe kombesh, të bashkuar nga vlerat e 
përbashkëta transcendental. 


Fryma e Romakëve të Qytetërimit 


Me këtë artikull nga numri i dhjetorit 1940 i La Vita Italiana, Evola merr idenë e 
romanitetit dhe vazhdimësinë e tij përtej vetë Perandorisë Romake. Ndërsa është i 
ndryshëm nga vizioni mistik i Guido de Giorgio, i bazuar në Dante, ai është po aq 
shpirtëror. Pas një konceptimi të Spenglerit, vihet re ndryshimi midis kulturës dhe 
qytetërimit. 

Gjatë rrugës, veçohen tiparet e së Djathtës së Vjetër. Kjo kërkon një rend hierarkik, 
të bazuar në një fuqi supreme, hyjnore dhe transhendente. 


Raca dhe miti i origjinës së Romës 


Kjo ese nga Julius Evola u botua fillimisht në 20 Prill, 
Numri i vitit 1940 i revistës La Difesa della Razza. 

Për mendjen moderne, ky artikull mund të kuptohet si “Gënjeshtra fisnike” për 
lindjen e Romës. Nga pikëpamja e historisë profane, këto mite janë thjesht bestytni. 
Nga ana tjetër, Evola, duke u mbështetur tek Vico, Bachofen, Rene Guenon, ndër të 
tjera, i sheh simbole, mite dhe legjenda të tilla si dëshmitarë të shpirtit të brendshëm 
të një populli, i cili nuk mund të kapet thjesht në akumulimin e fakteve historike. 
Logjikisht, kjo teknikë e shtyn atë të shkojë përtej të kuptuarit thjesht fizik dhe 
zoologjik të racës në teorinë e tij të racave të shpirtit. 


Në këtë pjesë të parë, Evola nxjerr në dritë dy aspekte të mitit. E para është 
ideja se themeluesi ka lindur nga bashkimi i një perëndie me një grua të vdekshme. 
Zoti i jep cilësi shpirtërore themeluesit. Në këtë rast, Marsi, si kumbari i Romulit dhe 
Remusit, është shpirti i burrërisë së luftëtarit, jo vetëm te binjakët, por në të gjithë 
qytetin. 

Aspekti i dytë është duke u shpëtuar nga Tiber si foshnja. Për Evolën, kjo 
përfaqëson heroin, shikuesin etj., burra që janë mbi rrjedhën e kohës. E meta në 
metodologjinë e Evolës është se ai është lënë në të njëjtin pozicion si historiani 
profan: perspektiva e vetës së tretë. Edhe pse sheh më thellë, ai është ende një i 
huaj dhe nuk merr pjesë në mit. Pra, po, edhe për të është një gënjeshtër fisnike. 
Për romakët, Marsi ishte një qenie e gjallë, jo ndonjë forcë abstrakte, dhe historia e 
shpëtimit të tyre të mrekullueshëm nga Tiberi konsiderohej histori, jo legjendë. 
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Ekziston simbolika e fikut, e cila ishte gjithashtu pema e lidhur me zgjimin e 
Budës. Simboli tjetër është She-Ujku i cili 
thith foshnjat binjake. Ujku çuditërisht ka një simbolikë të dyfishtë: mundet 
përfaqësojnë si forcat e dritës ashtu edhe forcat e errësirës. Kjo është përshkruar 
shpesh si beteja midis rendit, ose Logos, me Kaosin. 

Shpirti i Romës është ilustruar nga manifestimi i një parimi të dritës dhe 
rregullit, i një etike dhe një vizioni të jetës që është dëshmitar i 
shpirti arian'. Këtu bëhet e qartë se raca romake është e njohur 
përmes shpirtit të tij, jo gjenetikës. 


Misticizmi 1 racës në Romën e lashtë 


Kjo është ese nga Julius Evola u botua fillimisht në maj 
Numri i 20, 1940 i revistës La Difesa della Razza. 

Me racë”, Evola do të thotë diçka më pak dhe diçka më shumë 
se sa nënkuptohet nga bota sot. 'Më pak' në kuptimin që i referohet një gare 
për çdo grup njerëzish të një aksioni ose prejardhjeje të zakonshme. 'Më shumë” në kuptimin 
se ai përfshin aspektin transcendent, shpirtëror dhe mistik të racës, 
jo vetëm karakteristikat biologjike apo fiziologjike. Në këtë ese, ai përshkruan 
elementin mistik të racës në Romën e lashtë. Një prejardhje ishte 
themeluar nga një baba shpirtëror, jo domosdoshmërisht paraardhësi i përbashkët 
biologjik, ky baba përcaktoi kultin, ligjet dhe zakonet e prejardhjes së tij. 

Shënim për përkthimin: Unë i kam lënë të papërkthyera fjalët lares, manes, 
penates, ge-nius (JO person i zgjuar), gens dhe gente, duke ndjekur 
modeli i Qytetit të Lashtë nga Fustel de Goulanges. Lexuesi i interesuar 
duhet të konsultohet me atë punë për përkufizimet e duhura. 

Para së gjithash, kjo ese konfirmon se brendësia aristokratike është 
përqendruar në mendjen më të lartë, burrat, ajna chakra, selia e intelektit dhe 
intuitës, që komandon shpirtin dhe trupin e poshtëm. Te behesh 
troç, që përshkruan 'aristokratin e vërtetë të shpirtit”. 

E dyta është ideja e fatit dhe shtysa shpirtërore prapa 
atë. Një popull, një familje, e kështu me radhë, kanë cilësi të caktuara shpirtërore 
origjinën. Qëllimi i riteve dhe i adhurimit ishte ruajtja e këtyre cilësive 
të pranishme për t'i projektuar ato në të ardhmen. Mendja moderne pret 
nga e kaluara për të krijuar një të ardhme pa asnjë lidhje me të. Por 
natyra njerëzore nuk do të mohohet. Në vend që të udhëhiqeni nga heronjtë e kaluar 
dhe sagat, të aftë për të dalluar të mirën nga e keqja, bashkëkohësit e çmendur do 
të kapin çdo ndikim shpirtëror në mënyrë të rastësishme. I lirë nga 
identitetin e vërtetë, ata do të krijojnë identitete të rreme. 
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Në primis et ante omnia ne nuk mund t'i përmbahemi mitologjisë së 
Volk-ut, të 'kombit të njerëzve”, aq të dashur për Kellerin, i cili i bën ato 
bazën e ndërtesës së tij juridike. Musolini dikur foli me ironi për 'entitetin 
misterioz që e quan veten popull'. 'Njerëzit', qoftë vetëm si 'Volk', është 
një mit i thjeshtë që gjithmonë dhe në mënyrë të pashmangshme tingëllon 
si demagogji: i llojit që shoqërohet me aplikime intensive polemike për 
të çvlerësuar dhe degraduar rëndësinë e çdo gjëje që është shtet, forca 
politike formuese nga lart. Keller qëndron në ligjin natyror optimist më 
naiv: ai beson se njerëzit ekziston si një entitet shumë i saktë, i pajisur 
me vetëdijen e tij, vullnetin e tij, i përcaktuar nga 'ligjet e përjetshme' 
superiore ndaj të gjitha formave politike në të cilat ata janë të 
konkretizuara, një depozitues i vlerave të përcaktuara. Për gjëra të 
ngjashme mund të flasim vetëm me disa tipa naivë, për të cilët, sot, 
kuptimi natyror i kombësisë (fare i ndryshëm nga çdo 'nacionalizëm' dhe 
i privuar nga një karakter 'politik') bëhet diçka jashtëzakonisht e dobët 
përballë shndërrimit në 'masa' e njerëzve dhe ardhja e një qytetërimi që 
nuk bazohet më në vlera të vërteta tradicionale. Hegeli tha, “populli është 
ajo pjesë e shtetit që nuk di çfarë të dojë”. Kjo është e saktë. Ideja jonë 
fashiste është se populli, kombi, ekziston vetëm si shtet, në shtet dhe në 
një farë mase vetëm nëpërmjet punës së shtetit. 

Por shteti ynë nuk është fundi i antitezave artificiale të Kellarit: ai 
nuk është një superstrukturë juridike, një fakt i thjeshtë 'pushteti', një fuqi 
e jashtme pa bazë. Shteti ynë është etik dhe shpirtëror. Ajo ka vlerën e 
një entelekie, dmth të një force formuese të kombit dhe të 'popullit', i cili 
përndryshe do të mbetej një realitet i përhapur dhe i paformuar, që 


vegjeton në një plan natyralist të jetës, pa asnjë lloj metafizike, etike apo 
të vërtetë. tensioni heroik. 
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Këndvështrimi ynë është i shkëputur si nga ideja e së drejtës natyrore dhe 
kolektivizimi i njerëzve, si dhe abstrakte, juridike dhe racionale e shtetit. Ne jemi 
realistë. Ne nuk besojmë në 'popullin', 
në vend të kësaj ne besojmë në një elitë udhërrëfyese, formuese dhe, kudo që të 
ndodhë, liderë të popullit. Keller e ka parasysh shtetin vetëm si kaput 
mortuum dmth, si ajo që u bë në disa raste, kur politik 
struktura e krijuar nga liderët dhe elitat që personifikojnë traditat e gjalla de- 
personalizuan veten, objektivizuan veten e tyre, krijuan një justifikim për 
justifikojnë veten e tyre, duke dhënë për të kuptuar ekzistencën e pushteteve 
autonome publike dhe formave apo normave juridike neutrale për të urdhëruar marrjen në 
atë mënyrë njohje tek e cila pohimi i drejtpërdrejtë dhe i shquar 
prestigj nga shtati i lartë i Udhëheqësve dhe nga princat superiorë ishte 
jo mjaftueshem. 

Për të arritur të njëjtin qëllim, dmth., për ta mbajtur atë pa e ekspozuar, së bashku 
drejtime të tjera, pra, i bashkohet krijimit të një miti të kundërt 
në dukje me atë të 'shtetit' neutral, por në realitet duke iu përgjigjur 
i njëjti fund: miti i 'popullit'. Keller e lë veten të shmangë pranimin se ideja e Volk u 
'zbulua” në vitin 1933. Edhe nëse 
data nuk është për ne aq e fundit, duke pasur veçanërisht disa paraardhës të saktë 
në nacionalizmin demokratik dhe jakobinizmin francez (në fakt edhe në 
Franca, si antitezë e një teprice të statizmit, e përcaktuar nga puna qendrore, 
absolutiste dhe anti-aristokratike e ndjekur nga mbreti 
deri te Filipi i Panairit, la, për herë të parë, mistikën e kombit, 

i popullit një burim i çdo ligji, duke mos duruar asnjë autoritet 

nga lart) - edhe, pra, nëse Volk as nuk u zbulua në 

1933, vetëm se qëndron në fakt se mitologjia që i referohet është e re, ajo 

ishte i panjohur nga qytetërimet e mëparshme dhe erdhi në jetë për arsye të sakta 
politike dhe propagandistike: 'populli' dhe Voik, larg 

duke qenë nocione që kanë, sot, një përmbajtje reale, janë dy forca idesh, dy 

mitet e marra nga një fuqi për të afirmuar një sistem të caktuar politik, të përcaktuar 
nga rrethanat, për të kapur dhe organizuar forcat - në vetvete të padrejtuara dhe të 
përshtatshme për të ndjekur sugjerime shumë të ndryshme - të 

njerëz të vërtetë dhe për të forcuar pra një tip të dhënë të autoritetit politik. Për 
shoqërizimet më pak të rëndësishme tendenciale, nuk ishte e nevojshme për ne në 
Itali që t'i drejtoheshim edhe këtij miti: tek ne shpirtëroret. 

ideja e shtetit, dhe për më tepër, autoriteti i drejtpërdrejtë që buron nga 

një Duce dhe nga një Monark ishin mjaftueshëm të bazuara për të çuar në të njëjtën gjë 
rezultat. 

Keller thotë se të gjitha ndryshimet midis ligjit statualist dhe një 
bazuar në idenë e Volk qëndron në gjykimin mbi natyrën njerëzore: në 
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në rastin e parë, si në çdo ide të Reich dhe Imperium me origjinë katolike romake, 
është pesimiste dhe nuk ka besim në natyrën njerëzore, ndërsa në rastin e dytë 
ka. Por çfarë është kjo ' natyrë njerëzore'2 Ne nuk jemi pesimistë, por realistë. Ne 
besojmë në natyrën njerëzore, por jo të secilit, më pak se kurrë në kolektivitetin 

si masë, psikologjinë e të cilit e njohim mirë, në vend të kësaj, ne besojmë në atë 
të pakicës që krijon shtetet, që gjallëron popuit, të cilët i çojnë kolektivitetet në 
lartësitë që nuk mund t'i arrinin kurrë të vetëm. As statizmi, pra, as ligji natyror, 
por ideali hierarkik aristokratik, pa cha-rade që u duhet vetëm demagogëve dhe 
natyrave të dobëta. Kjo është ajo që ne kuptojmë me realizëm romak dhe arian. 


Keller thotë: “Vetëm shteti është i rëndësishëm për popullin romanik, edhe 
nëse ata shërbejnë për motive shtesë nacionaliste”. 

Ne themi se mund të heqim dorë edhe nga motivet shtesë, vlerësojmë idenë 
musolinase, sipas së cilës populli është diçka e dobët dhe e verbër, para se të 
krijonte një realitet dhe një vullnet unitar, të komentuar me kuptime më të larta me 
lindjen e shtetit. Por ne nuk jemi statistë, sepse ne nuk i bëjmë idhull shtetit, siç e 
bëjnë Keller dhe disa juristë gjermanë për Volk: sepse pas shtetit, sipas mendimit 
tonë, ka dikush, ka udhëheqës, monarkë - nëse doni. , ekziston një 'super racë', 
në të cilën vetëm 'kombi', 'populli', 'raca', 'tradita' pushojnë së qeni abstraksione. 
Çdo 'popull' i madh përbëhet gjithmonë nga ndikime të ndryshme, elemente të 
ndryshme racore, tradita të ndryshme. Është puna e elitave të zgjedhin, të 
afirmojnë një element të caktuar nga të gjithë, t'i nënshtrojnë çdo tjetrin, duke çuar 
në atë mënyrë drejt një rendi të saktë, i cili përndryshe do të kishte mbetur 
heterogjen dhe i mbyllur në formën e një potencial konfuz. 


Keller beson në ligjet imanente të njerëzve, të dhëna nga “natyra”, të 
respektuara dhe të ndjekura në vetvete, që nuk burojnë nga ndonjë fuqi nga lart 
ose sado të personifikuara: në çdo rast, duke mos pasur asnjë lidhje me një 
“përtej”. Ky është një 'besim” si çdo tjetër. Në realitet, do të ishte e vështirë të 
nxirreshin një sistem të vetëm ligjor të popujve të lashtë, përfshirë arianët, për të 
cilët autoriteti i ligjeve nuk lidhej me një origjinë “hyjnore” nga lart dhe nuk 
konsiderohej të kishte qenë hyrje. -të nxitura nga vetë ligjvënësit 'hyjnore'. Por 
ne tashmë e dimë këndvështrimin e Keller: në vend që të kuptojmë rendin e duhur 
për një Imperium tokësor dhe të përkohshëm si pasqyrim i një rendi tanscendent 
dhe, nga një këndvështrim tjetër, sekularizimi i ligjit dhe autoritetit. 
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me origjinë thjesht shpirtërore, ai tenton të shohë në çdo ide të një Reg- 

num shpirtëror një lloj projeksioni fantastik të imazhit fantastik të një 

mbretërimi tokësor. Kjo qëndron, pak a shumë, në nivelin intelektual të euhemerizmit. 
Nga ana tjetër, Keller e ka veçanërisht të vështirë të përcaktojë 

konceptin e Volk. Në disa raste, duket se ai e vlerëson konceptimin nacional- 

socialist për të si kriter dhe masë, që i përgjigjet formulës Volksgemeinschatt. 

Ku thotë se 'bashkësia e kombeve”, shpresa për rendin mbikombëtar, nuk do 

të mund të realizohet derisa të gjithë popujt të realizohen sipas konceptit 

social totalitar nazist, të shprehur pikërisht me formulën e përmendur. 


Por nga ana tjetër, ai pranon: 


“Nuk është e rëndësishme të shihet sesi popujt individualë e 
konceptojnë veten, edhe nëse secili e lë tjetrin të lirë të krijojë për 
vete një koncept të caktuar të thelbit të vet dhe të jetojë në 
përputhje me të.” 


Ky është përfundimi i analizës së analizës së ideve të ndryshme të 
popullit, një përfundim që dukshëm çon në një indiferentizëm të plotë dhe 
një normë të zbehtë tolerance reciproke në planin ndërkombëtar. Fakti që 
Keller nuk e pranon mjaftueshëm racën për të përcaktuar njerëzit: se ai futi 
konceptin mjaft të papërcaktuar të 'bashkësisë së fatit' (kjo është një 
madhështi që përcaktohet në varësi të drejtimeve dhe shumë drejtime 
ekzistojnë në historinë e një populli të madh): se, së fundi, ai flet për një 
'popull në bërje', pa qenë në gjendje të thotë saktësisht se çfarë do të 
përcaktojë terminus ad quem, dmth., formën e caktuar të një krijimtarie të 
tillë - gjithçka që konfirmon përmbajtjen mitike dhe të dobët. të këtij 
konceptimi të Volk. Zgjidhja e vetme koherente do të ishte të pohohej në 
mënyrë dogmatike se kombet si vërtet të tillë nuk ekzistojnë përpara se të 
jenë 'kombe totale' sipas formulës nacional-socialiste të Volksgemeinschait . 


Megjithatë, përpjekja për të marrë një dispozitë për anëtarësimin me të 
drejta të plota në orde nacionalum, kjo formë politike, me sa duket, nuk do 
të thotë të biesh në kundërshtim me parimin e respektit të çdo “populli”, 
madje deri në atë pikë sa t'i gjykosh ”si të mitur”. Dhe për t'i vënë ato 
pothuajse nën kujdestari, qoftë edhe nën një shtet të huaj, kur nuk ka arritur 
një formë të tillë 

Ka më shumë. Keller, siç e pamë, fajëson organicitetin dhe nivelet që 
do të ishin tipike për çdo konceptim romak ose fetar të Regnum-it , ose 
Rajhut nëse preferohet, të kombeve. Një akuzë e tillë 
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madje është kthyer kundër konceptimit të tij. Në logjikën e kësaj, në fakt, 
nuk hasim asnjë pengesë për të përfunduar në vizionin utopik të një 
rend që përfshin të gjithë popujt e tokës. Dhe ne nuk hasim 
ndonjë pengesë për faktin se ky rend është mjaft më abstrakt dhe 
të privuar nga përmbajtja e asaj të Lidhjes së Kombeve tashmë të zhdukur. Në të, 
do të ishte çështja vetëm për t'u kujdesur për ligjet e çdo populli, 
të mësimit të tyre, të ruajtjes së paqes dhe ekuilibrit të fuqisë - në 
përmbledhje, një lloj funksioni administrativ që nuk presupozon 
ndonjë vizion specifik të botës, asnjë pikë referimi më e lartë. Por, në të 
kthesë, koncepti partikular, relativist dhe kolektivist i 
Volk, është shkaku i kësaj. Nëse autoriteti i vlerave më të larta nuk njihet, është e 
qartë se midis njësive të ndryshme 'kombëtare' do të mund të ekzistojnë vetëm 
marrëdhëniet e jashtme, 'gravitacioni' dhe 'ekuilibrat'. 
të cilat nuk përfshijnë, në themel të saj, asgjë thelbësore. Ne cdo menyre 
Për ne, një ordo nacionalum i tillë si rendi universal është absurd dhe i 
padëshirueshëm: ne konceptojmë unitetin konkret, të diferencuar, mbikombëtar, 
e decentruar në një vizion të mirëpërcaktuar të botës dhe në vlera të 
mirëpërcaktuara që i japin tonin dhe unitetin e brendshëm një 'hapësire perandorake” të caktuar. 
Qytetërimi superior i një race dominuese duhet t'i japë pikë referimi një sërë të 
miturve politikë etnikë, në mënyrë që këta, 
duke u ngritur nga vlerat thjesht kombëtare, dhe duke integruar vlera të tilla, ata 
gjeni në to bazën për të kuptuar dhe për t'u ndjerë të bashkuar me njëri-tjetrin: të 
në fakt të bashkohen, dhe jo në stilin e një tolerance indiferente të përkatësisë në 
të njëjtin klub. 

Prandaj, këto unitete mbikombëtare, që do t'i ndalin 
periudha e nacionalizmit partikularist, skizmatik, antievropian, si dhe nacionalizmi 
i diferencuar, do të mund të jetë edhe luftarak. Ne e shohim atë Keller 
pranon luftën, por pa njohur në të ndonjë vlerë të caktuar, në 
në të njëjtën mënyrë që ai përfundimisht e njeh shtetin, në një fazë tranzitore, si 
një instrument dhe pedagog që mund të ndihmojë në lidhjen e 'njerëzve' 
për ta realizuar veten, më në fund, në një formë 'total'. Intonacioni i përgjithshëm i 
pikëpamja e tij mbetet paqësore. Kudo që ai përdor fjalën fuqi', Macht, 
Keller mendon vetëm për shtypjen, tiraninë, dhunën, shtrembërimin e 
njerëzit. Ai mezi kujton frazën e Moltke: 'paqja universale është vetëm 
një ëndërr, madje as një ëndërr të bukur”. 

Megjithatë, duke qenë se çdo popull, sipas tij, duhet të respektohet sipas 
prirjeve të veta, sigurisht që mund të mendojmë se 
ekzistojnë popuj të racës dhe thirrjes luftëtare - ne vumë re gjithçka 
që u tha, duke filluar nga Klemm dhe D'Eichthal, për dallimin tipologjik të 'racave 
aktive' dhe 'racave pasive”, 'racave pushtuese”. 
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dhe 'racat e skllevërve”, etj. Keller, është e vërtetë, nga ana tjetër, i referohet 
rikërkimit mbi fiset e egra, ku ai do të demonstronte prirje të natyrshme ndaj 
respektit dhe paqes reciproke, me qëllim të sfidimit të 

ideja se gjendja natyrore është lufta e të gjithëve kundër të gjithëve. Por shumë më tepër 
Dokumentacioni do të ishte i nevojshëm për të treguar një tezë të tillë, kundër 

e cila, e gjithë historia e madhe ariane tashmë ka mbetur: është e vërtetë, jo një 
histori e luftës së përjetshme dhe për vetë luftën, por historia, megjithatë, e cila 
është në përputhje me natyrat virile dhe dominuese, të aftë për të realizuar vlerat 
superiore në betejë - superiore, shpesh, ndaj gjithçkaje që mund të vijë nga një 
klimë paqeje e harmonisë natyraliste. Ndër të drejtat e njohura nga 

Keller për njerëzit, ai njeh të drejtën për 'zhvillimin e tyre”: prandaj do të na duhej 
të pyesnim pse ky zhvillim duhet 

të kufizohet në domenin borgjez të 'kulturës dhe ekonomisë', me 

përjashtimi i gjithçkaje që i referohet faktorit 'pushtet', ku prirja natyrore e njerëzve 
të tillë ishte pikërisht ajo e luftëtarit dhe 

tip heroik. Në vend të kësaj ne mendojmë se elementët heroikë dhe luftëtarë janë 
me rëndësi të veçantë edhe si bazë e përbashkët e një 'perandorake 

hapësirë”, dmth. i një rendi konkret dhe të artikuluar mirë ndërmjet një të dhënë 
grup kombesh. 

Prandaj, duke e parë të nevojshme për të nxjerrë një përfundim, vetëm ajo 
që i referohet polemikës kundër një normativizmi abstrakt ndërkombëtar 
ndërkombëtar juridik është e pranueshme në idetë e Keller-it, në fund të fundit, deri në këtë pikë. 
çfarë ka supozuar ideja e shtetit në raste të caktuara në modernen 
botë, në rregullim të plotë dhe kundër formave të depersonalizuara 'neutrale', të 
privuara nga një substrat i cilësisë dhe forcës së vërtetë. Pikat pozitive 
referencë e thirrur nga Keller kundër atyre që gjithsesi janë problematike dhe të 
vështira për t'u pranuar nga pikëpamja e një tradite, 
që ne pa vështirësi deklarojmë se jemi romakë, në mënyrë që menjëherë 
shto se ai në romanitetin e tij formon një unitet me traditat karakteristike të çdo 
qytetërimi të madh të kaluar, me atë të arianitetit të lashtë në 
kokë. Në fakt, siç thamë, kjo mitologji e Volkut , e popullit-kombit 
si burim absolut i çdo autoriteti, është vetëm një shpikje moderne, që 
u ngrit në Gjermani kohët e fundit dhe në vetë Gjermaninë tani duket 
disi kaloi, përmes së njëjtës forcë të ngjarjeve evropiane. 

Përpjekjet e Keller dhe të tjerëve për ta lidhur atë me një gjerman të lashtë 
traditat janë artificiale. Ne pamë, po aq shumë, që Keller ishte i detyruar 
dënojnë si jogjermane dhe 'romanizuese”' vetë traditën e 
Shtetit Prusian dhe për të zgjatur një analogji, ai fajësoi Perandorinë Mesjetare. 
Ndoshta ai do të jetë në gjendje të mbështesë veten në një pikëpamje të tillë të 
gjermanët primitivë. Por pamje të tilla na interesojnë shumë pak, sepse ato 
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nuk mund të jetë autoritar: gjermanët 'primitivë' janë në fakt vetëm disa 
stoqe të izoluara, të shpërndara dhe të përbëra të pemës së madhe ariane, dhe ne 
duhet të gjykojnë dhe kuptojnë traditat e tyre në bazë të asaj që, 
në një formë mjaft më të plotë, më të saktë dhe më të dokumentuar, të paraqitur për ne 
qytetërimet e mëdha ariane të antikitetit, duke përfshirë atë romak. 

Në tradita të tilla të lashta, ka kaq shumë 'mite', por edhe më shumë 
përmbajtje të ngritur dhe reale sesa miti modern i 'Volkut, i cili, si 
vumë re, në thelb iu dha Evropës tradicionale dhe dinastike nga 
Jakobinizmi francez dhe ka një aromë të fortë kolektiviste dhe antihierare-shike. 
Sipas këndvështrimit tonë tradicional, “kombëtarët” mund të ekzistojnë vetëm në 
një plan natyralist, jo ende politik dhe as siç duhet. 
shpirtërore: në vend të disa formave spontane të ndjeshmërisë dhe të disa 
zakoneve ku, megjithatë, elementi kryesor përfundon të jetë më pak 
'kombi' sesa raca. Qendra dhe gjendja e domosdoshme 
e kombit si realitet politik dhe shpirtëror është në vend të kësaj Shteti. Të 
Shteti nuk është thjesht një fakt 'pushteti' ose një lloj superstrukture juridike 
abstrakte, por një realitet etik dhe shpirtëror dhe një forcë formuese dhe 
diskriminuese. Kjo forcë, nga ana e saj, është e lidhur si me një elitë, me 
një garë liderësh dhe për prestigjin e duhur për ta, të dyja për të kapërcyer, në një 
masë të caktuar, vlera (të cilat nuk janë domosdoshmërisht vetëm ato të 
feja e krishterë: lrani i lashtë, Roma e lashtë, etj., mësojnë) që i legjitimojnë ata, 
sepse autoriteti i vërtetë ekziston vetëm si autoritet nga 
sipër. 

Fuqia formuese e parimeve të tilla, pasi ka njësuar dhe 
animuar një 'popull', mund të projektohet përtej kufijve të tij dhe, në mënyra të 
ndryshme, nuk përjashton ato të luftës, mund të krijojë unitete më të larta, 
dmth, mbikombëtare, por megjithatë të përcaktuara mirë dhe të renditura nga një 
ligj i përcaktuar: ato janë 'hapësirat perandorake”. 'Ranga' që shkon për të siguruar 
për një komb të caktuar funksionin e direktivës mbikombëtare nuk mund të jetë 
matet në terma materialiste, administrative, pacifiste borgjeze dhe 
si kuazi polici për sigurinë kolektive dhe paqen. Përkundrazi, është 
respektimi i vlerave tashmë të shënuara transcendentale dhe fakultetit përkatës 
të animimit, transportit, bërjes së aftë për energji 
dhe angazhim, i aftë edhe për t'u përballur me fatkeqësinë e tragjedisë, 
që është dizajni i një epërsie të tillë. Logjika e sistemit jo 
çojnë në shtrirjen e tij në çdo komb të botës, por në kufizimet e tij 
dhe zona të veçanta, si blloqe kombesh, blloqe të bashkuara nga të njëjtat 
zinxhiri i një 'urdhri', i aftë aty ku ndodh, për të njëjtin unanimitet heroik të një 
'kryqëzate”. 
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Duke lënë mënjanë mitet universaliste dhe nacionaliste, organizimi 
i një blloku të tipit si ai evropian, arian dhe romak. 


blloku është e vetmja detyrë konkrete e së ardhmes sonë dhe i vetmi 


objekt shqyrtimi serioz në lidhje me një ligj të ri dhe një urdhërim të ri të 
popullit. 
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Shpirti i 
Qytetërimi Romak 


Me shfaqjen e çdo vepre të re mbi Qytetërimin Romak, ne 
përjetojmë një ndjenjë bezdije: në fakt, në pjesën më të madhe, ne 
vini re librat e këtij lloji vetëm në mënyrë perfekte, ata nuk zbulojnë 
çdo ide e re, ata përsërisin klishetë e interpretimeve të mëparshme 'pozitiviste”, 
duke shtuar vetëm zhurmën retorike të përkujtimit, duke prodhuar kështu një efekt 
patetik, dhe çfarëdo kuptimi të vërtetë të ketë për traditën tonë origjinale, nuk është 
kështu. shumë i ndriçuar nga shkrime të ngjashme, por tepër të banalizuara dhe 
pothuajse të përdhosura. 

Prandaj ishim të kënaqur që ishim hequr, të paktën okne, 
formojnë paragjykime të atij lloji në leximin e një libri shumë të fundit kristalor 
qartësia e shkruar nga Pietro De Francisci mbi Frymën e Qytetërimit Romak. 
ISpirito della civilta romana, 1940). Mbi të gjitha, duke filluar me të 
kapitujt e parë, duhej të pranonim: më në fund ka një person autoritar 
që godet në shenjë dhe e di se çfarë duhet të konsiderohet thelbësore në 
Romaniteti. Dhe ne gjithashtu e gjetëm veten plotësisht dakord me justifikimin e 
librave, dmith., se asnjë revolucion konstruktiv nuk është një krijim 
nga asgjëja, por ka si kushte kthimin në parime elementare 
dhe faktorë, që për ne mund të jenë vetëm ato të traditës origjinale të 
Romën. Dhe De Francisci gjithashtu kritikon shumë saktë ata që thyejnë 
historia jonë në dy pjesë: historia e Romës dhe Perandoria e saj në një 
nga ana tjetër, historia e Italisë. 

Si për Corradinin, ashtu edhe për De Franciscin, italianitetin dhe romantizmin 
janë një gjë e vetme, ose thënë më mirë: ato duhet të jenë një gjë e vetme, në bazë 
të një zgjedhjeje vendimtare të thirrjeve dhe traditave të tyre: domethënë, ne duhet 
lartësoje, konsidero një të thartë dhe lavdëroje si 'italiane' vetëm atë që ka vlerë 
ndaj nesh në historinë tonë, si ''omakë', dhe të mos kemi asnjë lehtësim apo zbutje 
per pjesen tjeter. De Francisci thotë saktë se për të sjellë rininë në ndërgjegjësimin 
e fuqisë dhe thellësisë së rrymës së romanizmit që përhapet 
gjatë gjithë historisë sonë mesjetare dhe moderne, duke eliminuar të gabuarën 
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idetë dhe shkatërrimi i paragjykimeve të vjetra dhe të reja, do të thotë që sot të 
bazohen në ushqimin e paraparë për forcën ideale të revolucionit tonë. 

Kush nuk e sheh humnerën që ndan pozicione të ngjashme nga 
ato që, megjithatë si De Francisci, duhej të kishin drejtimin e 
fashist Istituto Nazionale di Cultura Jinstituti Kombëtar i Kulturësi - 
nënkuptojmë johebrenjtë, i cili nuk ngurroi të pohonte se për çfarë shërben romaniteti 
ne, por vetëm në retorikën boshe të jetës dhe përmbajtjes, sepse për të 
tradita e vërtetë italiane identifikohet me një sërë mendimtarësh të dyshuar 
dhe rebelët heretikë duke filluar nga Rilindja, si në Italinë fashiste 
në vetvete nuk duhet parë dhe dëshiruar asnjë tjetër përveç atyre që janë të përfshirë në 
zhvillimi i Italisë i vitit 18702 Ikur Italia u bashkual. 

Si premisë e traktatit të tij, De Francisci, duke ndjekur një ide 
nga Spengler, bën dallimin e duhur morfologjik ndërmjet kulturës dhe qytetërimit. 
Kultura, si dukuri intelektuale, si dhe përsosje e kushteve materiale të jetës së 


një popull, nuk ka asgjë të ndajë me qytetërimin, realitetin. De Francisci 
shkruan këtë pasazh shumë të thellë: 


“Qytetërimi nuk është vetëm një manifestim i veprimtarive të përhapura 
intelektuale, por shprehje komplekse dhe konkrete e 

të gjitha energjitë e shpirtit: ai nuk është vetëm sunduesi i njeriut në 
natyra e tij e jashtme, por është në të njëjtën kohë dominimi i 

njeriu mbi natyrën e tij njerëzore, ndërgjegjësimi i koordinimit me njerëzit 
e tjerë, i nënshtrimit ndaj një hierarkie të caktuar 

fuqisë dhe varësisë nga një fuqi supreme, hyjnore dhe transcendente.' 


Është një ndërtim unitar dhe organik i cili, duke qenë i tillë, madje 
depërton në fushën politike, pra presupozon një organizatë politike si realizues dhe 
promovues i vlerave themelore që qëndrojnë. 
në bazë të vetë organizatës. Dhe në këtë pikë të veçantë, ne shohim 
kontrasti midis idesë së qytetërimit dhe konceptit abstrakt të 'kulturës', siç 
nënkuptohet në kuptimin e saj modern, përmes të cilit, 
kultura do të ishte një mbretëri për vetveten, e tjetërsuar nga gjithçka që është 
'politike”, në vend që të jetë forca më e lartë gjallëruese dhe justifikuese e 
politike, siç ka ndodhur gjithmonë në të gjitha qytetërimet tradicionale dhe, në 
në ballë, le ta pranojmë tani, në qytetërimin romak. 

Tani, De Francisci studion botën e lashtë romake pikërisht në lidhje me 
'qytetërimin' në këtë kuptim të saktë. Roma ishte jashtëzakonisht 'qytetërim' dhe 
madhështia e saj duhet të na flasë në kuptimin e këtij unitar. 
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dhe marrëveshje anti-intelektualiste. Cila ishte fytyra specifike e një qytetërimi të tillë” 
Cilat janë elementet themelore, tipike dhe konstante të saj 
'stili' De Francisci konsideron katër mbi të gjitha: 

Para së gjithash, qartësia dhe thjeshtësia, të bazuara në një të saktë dhe të sigurt 
intuita e realitetit, dhe jo vetëm e realitetit të dukshëm, por edhe - është meritë 
e autorit tonë për ta njohur atë - realitet i padukshëm. 


“Ndërsa romakët ishin realistë, ata kurrë nuk ishin materialistë: kështu pak 
njerëz si romakët e mbanin me vete 

për shekuj bindjen e ekzistencës së një testamenti dhe a 

fuqi transhendente, së cilës duhet t'i përshtaten ligjet dhe të përputhet 

sjellja njerëzore. Por qartësia dhe thjeshtësia janë elementet e madhështisë. 


Këto pasqyrohen - si jehona e diçkaje të përjetshme dhe të shkëputur 
nga ngjarjet e vogla të individëve, nga gjithçka që është patos dhe 
ndjeshmëria - në elementet monumentale të botës romake. Për më tepër, uniteti që 
së bashku është organiciteti dhe soliditeti, i bazuar në a 
ekuilibër forcash dhe faktorësh, në një lidhje të mençur që tejkalon dhe përfshin të 
gjitha varietetet, dallimet, ndërlikimet: uniteti si formues dhe 
pushtet organizues. 

Prej tij rezulton një urdhër, i cili, ndërsa 'u përjetua si a 
Sistemi transcendent i parimeve të përcaktuara nga vetë natyra e 
gjërat' (që është koncepti i lashtë arian për kozmosin ose rta), shprehet në një stil 
rigoroz, të përcaktuar dhe thelbësor: intolerancë për çdo gjë që është e çrregullt, e 
pasigurt, subjektive, e shpërndarë. Preciziteti 
dhe qartësia mbizotëron në etos, por jo vetëm si normë njerëzore, por 
më tepër si objektivizim rigoroz i një realiteti mbindjeshëm. 

Në këtë drejtim, De Francisci me të drejtë kundërshton ata që preferojnë 
portretizojnë romakun e lashtë si të thatë, pa ndjenja dhe imagjinatë. 
Ajo që, vetëm, mbetet e huaj nga shpirti romak, ishte subjektivizmi steril që i dorëzohet 
kapriçove të arbitraritetit në të cilin 
çdo energji morale shpërndahet dhe shpërndahet: 


Por jo për këtë arsye është më pak e pasur brendësia e tij, e cila konsiston 
mbi të gjitha në aderimin e shpirtit me normat e një 


Urdhri më i lartë.' 


Kjo tregohet në tre virtytet e pietas, fides dhe gravi-tas. Dhe, siç e kemi theksuar 
edhe ne vetë në raste të tjera, mungesa 


129 


Machine Translated by Google 


IMPERIALIZMI PAGAN 


i imagjinatës tek romakët është më shumë një shenjë epërsie sesa 
inferioriteti: duhet marrë në kuptimin, siç thotë De Francisci: 


“Imagjinata e romakëve nuk është një lojë e lirë e guximit 

intelektual, nuk është krijimi i një bote imazhesh të shkëputura 

nga realiteti, por një instrument për të vulosur këtë realitet në 

forma të përcaktuara mirë për të inkuadruar dhe organizuar forcat e tij. ' 


E njëjta gjë duhet vënë në dukje edhe për akuzën e bërë ndaj romakëve 
për mendimin e degraduar në favor të veprimit. Por për çfarë mendimi bëhet 
fjalë2 Askush nuk e mohon simpatinë e pakët të romakëve për ndërtimet 
teorike. Por vetë veprimi, kur provon të jetë koherent, konsistent dhe efikas 
- vëren De Francisci - a nuk dëshmon kjo vetë për një mendim, ose më 
mirë, për një fuqi më të lartë të mendimit2 E gjithë historia e romakëve 
tregon se ata besonin në vlera të tilla dhe u mbajtën të patundura ndaj 
parimeve të cilat, nëpërmjet përvojës së tyre, u përcaktuan, u bënë të sakta, 
u afirmuan dhe madje morën një rëndësi dhe zbatueshmëri gjithnjë e më 
universale. 

Në rendin e elementit strukturor, ekziston një element specifik në 
'qytetërimin' e Romës, pra një hierarki, në të cilën përparësia u rezervohet 
vlerave politike: gjithçka supozohet dhe organizohet në funksionimin e 
shtetit. Por ne ishim të kënaqur kur pamë se De Francisci shmangu një 
kthesë të dyfishtë të rreme, në të cilën, në këtë drejtim, ai përfundon pjesën 
më të madhe të interpretimeve moderne të romanit. Në fakt, në radhë të 
parë, një epërsi e tillë e elementit politik nuk duhet kuptuar fare sipas 
pretendimeve të caktuara politike moderne në primarin e fuqisë së 
përkohshme mbi çdo autoritet shpirtëror. Elementet politike dhe fetare në 
Romën e lashtë ishin një bashkim i pazgjidhshëm. Pika fillestare e romakëve 
ishte vetëdija se forcat hyjnore dhe transcendente ekzistojnë dhe veprojnë 
që lidhin forcat njerëzore dhe historike. Pra, parimi më i lartë i 'politikës' 
romake, dhe rrjedhimisht i çdo përcaktimi vullneti dhe veprimi, ishte ai i 
përshtatjes së jetës individuale dhe kolektive me fas Y ligjin hyjnor, 


“Vullneti i shpallur hyjnor, i cili është ligji suprem kundër të cilit nuk 
është e mundur të dëfrehesh pa kryer një nefas, dmth, jo vetëm 
një veprim qortues, por duke prodhuar pasoja të rënda”. 
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Në fund të fundit, De Francisci kishte përmendur tashmë bazën fetare të 
ligji i parë romak në historinë e tij të mëparshme të së drejtës romake. Në të renë 
libër ai kujton rëndësinë e thellë në lidhje me faktin e lidhjes së pandashme të 
perandorisë së udhëheqësve politikë romakë, 
me auspicium Jihamendjel, që do të thotë, me një disiplinë që ka 
si parasupozim mundësia e hyrjes në marrëdhënie me 
forcat hyjnore dhe të paraqitjes së drejtimeve, përgjatë të cilave ishin 
në gjendje të konfirmojë dhe fuqizojë forcat dhe veprimet njerëzore, Edhe nëse De 
Francisci nuk shkon përtej një shqyrtimi më të thellë në kuptimin e 
riti në botën e lashtë, por në atë ka mjaft për të qartë 
distancohet nga ata, në këtë drejtim, që shohin vetëm 'besëtytni' dhe 
'fatalizëm i trashë' për të vlerësuar, në fus Iligjinj romak, vetëm atë 
kufoma juridike pozitive. 

Paragjykimi tjetër, i cili shpesh nxitet në lidhje me totalitarizmin e qytetërimit 
politik romak, lidhet me libertas Ilirinë civile). Por, përsëri, është e pamundur të 
gjykohet fjala e lashtë me moderne 
masa, të cilat pastaj janë thjesht të rreme dhe mashtruese. De Francisci 
vë në dukje qartë të gjithë respektin që Roma e lashtë i atribuonte liber-tas-it: por 
është një libertas konkrete, që përmban në vetvete konceptin e kufijve: 
është liria si aftësi dhe e drejta legjitime e lëvizjes, e veprimit, e disponimit, madje 
edhe brenda një hapësire të mirëpërcaktuar, brenda një 
hierarki pozitive, ku secili njeh të tijën: suum cuique. Kështu 
Roman do të njihte një bilanc shembullor të auctoritaslpërgjegjësisël 
ose lex lligjj dhe libertas duke shpërfillur konceptin demokratik të 
barazi karakteristike e dekadencës helene, në individualizmin tejkalues me një 
përcaktim kufijsh, me një obsesion ndaj hierarkisë, 
me një koordinim të veprimtarisë. Dhe ky është një tjetër nga aspektet, sipas të 
cilit romaniteti mbetet, për shekuj, shenjë dhe simbol 
të një ideali më të lartë politik dhe tradicional. 

Meqenëse ne shënuam në këto terma aspektin vërtet të vlefshëm dhe, për 
shumë, ndriçues, të veprës së re të De Francisci-t, le t'i lejojmë vetes të bëjmë 
disa pika të tjera. 

Para së gjithash, në lidhje me origjinën: është e vërtetë se, në këtë aspekt, një 
sot nuk dëgjon asgjë për ta. Gjithsesi kush ka sy 
i trajnuar mjaftueshëm mund të njohë dhe dallojë se çfarë ka vlerë 
në lidhje me racën dhe forcat shpirtërore të botës së origjinës. Në 
Problemi arian në Itali, mbi kuptimin e kalimit ose përbërjes së 
simbole dhe kostume të ndryshme - për shembull ritet e varrimit ose djegies, 
kultet diellore dhe kultet teluriko-nënës, etj. - marrëdhëniet shpirtërore midis 
Etrurisë dhe Romës e kështu me radhë, pak ose aspak gjenden në 
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Libri i De Franciscit. Tani, nëse dikush nuk arrin të ketë një, kështu që 

flasin, vizion dramatik i botës së lashtë italike, pasi ka të bëjë me të dyja 

raca dhe shpirti, askush nuk mund të kuptojë në asnjë mënyrë kuptimin e vërtetë të Romës, asaj 
betejat, misioni i saj, fati i saj. 

Në lidhje me këtë, ajo që mungon po aq në veprën e De Fran-cisci-t është çdo 
hetim i asaj që ne do ta quajmë 'historia nëntokësore” e Romës. Në librin e tij, 
vëmendja mbetet e përqendruar te historia në 
kuptimi i përbashkët dydimensional i termit, edhe nëse shqyrtohet me 
mendjemprehtësi e pamohueshme. Analiza e aspektit më të thellë, shpirtëror 
e disa çarjeve shoqërore dhe disa kundërshtimeve të adhurimit në Romë nuk është 
i bërë. Cili ishte, për shembull, ndikimi që vepron, në Romën e lashtë, 
përmes Librave Sibilinë2 Është një problem, ndër shumë të tjera, i 
historia nëntokësore e romëve, rëndësia e të cilëve nuk është gjë tjetër veçse të jesh 
i lënë pas dore. 

De Francisci, siç thamë, e pa qartë lidhjen e njeriut 
vullneti, dhe si rrjedhim i veprimit, në një rëndësi më shumë se njerëzore, një element 
karakteristik i realitetit romak. Dhe u theksua veçanërisht nga të tjerët se romakët e 
perceptuan në thelb zbulesën 
e hyjnores jo në hapësirë, si vizion, por në kohë dhe në histori, si 
veprim. Tani, a mund të dallohet se, pa e njohur gjithashtu se një histori e romanit do 
të jetë gjithmonë e paplotë, nëse nuk bëhet, për një 
një shkallë të caktuar, një metafizikë e historisë, dmth, nëse ajo nuk përpiqet të kuptojë 
një përmbajtje simbolike në mënyrën e saj objektive në përmbysjet më të rëndësishme 
dhe vendimtare të romanit2 Rreziku i digresionit dhe i interpretimeve të pastra, këtu, 
natyrisht, është i madh. Sidoqoftë, është e nevojshme të bëhet 
diçka në këtë drejtim, nëse historia romake do të na flasë vërtet. 

A e di De Francisci hyrjen e famshme të Legjendës së Bachofen2 

e Tanaquil2 Në këtë vepër të vjetër, edhe në lidhje me Romantiy, ka 
ide metodologjike që janë veçanërisht të rëndësishme edhe sot. ITË tilla 
si interpretimi i legjendës si histori dhe përdorimi i imagjinatës ose 
intuita për ta kuptuar atë. — tr.) 

Gjithashtu, De Francisci trajtoi probleme të ndryshme të periudhës perandorake, 
të tilla si importimi i kulteve 'aziatike' dhe rëndësia e tyre, vetëm në 
një mënyrë 'historike', në kuptimin aktual të fjalës. Momenti racor në nivelin e 
elementeve të qytetërimit dhe kultit, nuk u zhvilluan. Për shembull: çfarë për kultet 
aziatike dhe format e të njëjtit 
kulti perandorak, duke iu referuar, megjithë degjenerimin e shprehjeve të tyre të 
jashtme, elementeve të një tradite të përbashkët arkaike ariane, në 
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aq sa, për shembull, disa aspekte të riformësimit fetar të Augustit, në fakt, rikthejnë 
në jetë disa ide të harruara ose të errësuara nga 
romaniteti i parë” 

Në vend të kësaj, më e mira është analiza e bërë nga De Francisci për të ndryshmet 
faktorët politikë dhe socialë dhe përpjekjet e ndryshme të restaurimit të 
periudha e vonë perandorake. Ai nxjerr në dritë përdorimin e vërtetë të dekadencës: 
Perandoria universale mund të qëndronte vetëm me kusht që shtrirja 
momenti do të kishte një moment dekoncentrimi përkatës dhe 
intensifikimi nacional-racor. Megjithëse i domosdoshëm, një pikë referimi unike 
supreme - autoriteti hyjnor perandorak - nuk mund të ishte 
mjaftueshëm: në vend të kësaj do të ishte e nevojshme që të sigurohej njëkohësisht 
mbrojtja shpirtërore dhe materiale e racës itako-romake si 
matrica e privilegjuar nga elementë të destinuar për të qeverisur dhe komanduar 
Bota. Në vend të kësaj, Roma pranoi kozmopolitizmin, trazirat 
të nivelimit dhe çartikulimit. Perandoria supozonte të përqafonte universalisht 
speciet njerëzore pa dallim race, popujsh apo traditash, mbi bazën e vetme të fuqisë 
supreme qendrore hyjnore dhe afër 
në një ndarje dhe një 'pozitivim' të idesë së lashtë gjyqësore, në këtë pikë 
duke u kthyer në ligj natyror. 

Mbi një bazë të tillë priremi të besojmë se në kundërshtim me mendimet e 
shumicës dhe, mund të thuhet, të gjykojmë nga disa nga komentet e tij, të De. 
Vetë Françesku, krishterimi ose, të paktën, një krishterim i caktuar, supozoi 
trashëgiminë vetëm të aspekteve negative të Perandorisë. Në 
Faktikisht, vetëm përsa i përket 'frymës', në mënyrë universale, propozoi të unifikohej 
dhe të mbledhë popujt e shpërndarë në Perandori, dhe nëse, përtej kësaj, ajo 
krijoi në klerik një hierarki dhe një pushtet qendror, u krijua 
pa asnjë presupozim racor: kleri u rekrutua nga të gjithë 
klasa dhe popujt dhe, për shkak të beqarisë, nuk mund të përbënin a 
kastë, ajo nuk mund të krijonte një traditë të rregullt, të mbështetur edhe në 
gjaku, siç ndodh në vend të kësaj në shumë shoqëri të lashta ariane. 

Vetëm në mesjetë, me anë të kontributit ario-gjerman, u arrit një korrigjim i 
caktuar i këtyre aspekteve negative të 
trashëgimia e romanit të fundit. U ngrit ideali organik. Vetë katolicizmi tregoi më pak 
tiparet e një feje universaliste sesa ato 
të besimit karakteristik të bllokut luftarak të kombeve ariane dhe evropiane të 
'Krishterimit'. Dhe është në këto terma dhe forma që, 
siç kemi pasur rastin të shënojmë kohët e fundit në këtë revistë, sot kemi 
një aspekt kurioz i aktualitetit dhe madje i 'futurizmit', që është më i pastër 
forca e origjinës sonë ripohohet përtej rënies së Romës së parë. 


133 


Machine Translated by Google 


Raca dhe miti i 
origjinës së Romës 


Në jetën e tij të Romulit (1, 8), Plutarku shkruan: 


Roma nuk do të ishte ngritur në një fuqi të tillë po të mos kishte, në 
asnjë mënyrë, një origjinë hyjnore, të tillë që t'u ofronte syve të njerëzve 
diçka të madhe dhe të pashpjegueshme. 


Ciceroni përsërit të njëjtën gjë (Nat. Deor. Il, 3, 8) dhe më pas vazhdon duke 
e konsideruar (Har. Resp., IX, 19) qytetërimin romak si atë që kapërceu çdo 
popull ose komb tjetër nëpërmjet njohurive të shenjta: omnes gentes nacionale 
superavivums. Për romakët e lashtë, Sallust ka shprehjen religiosissimi mortales 
Itë vdekshmit më fetarë)l. 

Nga ana tjetër, në ditët tona e gjithë kjo është fantazi apo bestytni për shumë 
persona 'serioz' dhe mendje 'kritike'. “Faktet” janë e vetmja gjë që kanë rëndësi 
për ta. Traditat mitike të të parëve nuk kanë asnjë vlerë, ose e kanë vetëm për aq 
sa supozohet se, aty-këtu, janë pasqyrime të ngatërruara të ngjarjeve reale, 
domethënë të prekshme historike. Ekziston, në këtë, një keqkuptim themelor që u 
denoncua në një farë mase nga Giambattista Vico ynë, më pas nga Schelling, 
akoma më vonë nga Bachofen dhe, së fundi, nga shkolla më e fundit e interpretimit 
metafizik të mitit, dhe nga ata pak i njohur sot (Guenon, VVR Otto, Altheim, Kerenvyi, 
etj.). Sipas të gjithë këtyre shkrimtarëve, traditat mistike nuk janë as krijime 
arbitrare pak a shumë në rrafshin poetik e fantastik, as deformime dhe transpozime 
të elementeve historike. Sidomos në lidhje me origjinën, Bachofen theksoi saktë 
se simbolet dhe legjendat, 


“Nëse vetëm në një formë të dramatizuar, përfaqësoni në të vërtetë 
dhe me të vërtetë historinë e fillimeve të një kombi, por jo historinë e 
ngjarjeve që ndodhin materialisht në tokë, por më tepër historinë shpirtërore. 
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procese që kanë lindur një popull të ri përkrah 
njerëz të tjerë edhe pse të ndryshëm në kulturë dhe qytetërim: historia, 
si të thuash, e periudhës së saj para lindjes. 


Legjenda dhe historia, janë të lidhura ngushtë: e para vazhdon përmes 
brendësisë dhe shpërndahet përmes imazheve, ndërsa e dyta vazhdon 
përmes eksterierizimit si fakte 

dhe ngjarjet. Këto imazhe janë rezultat i jetesës formuese 

forcat, faktet organizohen nga mendimi njerëzor. Në legjendat një 
transportohet nga forcat formuese: në anën tjetër ka organizim të 
paramenduar faktesh. Por legjenda është e padukshme 

pjesë dhe rrënja e historisë: nuk është poezi, përkundrazi është realitet 
shumë më e gjerë se vetë historia. Fijet e fatit të një 

njerëz që zbërthehen dukshëm në mënyrat më të ndryshme në to 
zhvillimi historik, kthehu te impulset, te sferat krijuese, me të cilat lidhen 
heronjtë e legjendave të saj.' 


Në një mënyrë të veçantë, Bachofen zbuloi se edhe në pikën në 
të cilat prova, duke u njohur si mit, u refuzuan 
histori profane, edhe kur ajo është një dëshmi pozitive e shpirtit të një populli. 


Në atë mënyrë, një studim i traditave mistike, duke përdorur kritere të reja, mund 
na çojnë në përfundime interesante nga pikëpamja e një teorie të 
raca që nuk përcaktohet nga aspektet materiale të çështjeve, por edhe 
trajton realitetin e brendshëm të racës. 

Me rastin e përvjetorit aktual të Lindjes së Romës, ne 
duan të ilustrojnë këtë metodë interpretuese, duke e zbatuar pikërisht në 
ekzegjeza e mitit të origjinës sonë. Legjendat që lidhen me lindjen e 
Roma përqendron një sasi të tillë elementësh të ndjeshëm bazuar në kuptimet e 
përgjithshme të qytetërimeve dhe mitologjive të popujve arianë, saqë një 
do të ishte e nevojshme një punë e veçantë për t'i analizuar dhe sqaruar në mënyrë 
adekuate. Prandaj, këtu do të theksojmë vetëm temat më të dukshme, 
ndër të cilat janë: lindja e mrekullueshme, tema e 'shpëtimit nga 
ujërat, 'ujku', 'pema”', çifti rival i binjakëve. 

Miti i bashkimit të një perëndie me një grua të vdekshme, në të tashmen 
rasti, i Marsit me Rhea Silvia, që formojnë bashkimin Romulus dhe Remus 
kanë lindur, përsëritet pothuajse në të gjitha traditat në lidhje me lindjen e 'hyjnores 
heronjve. Zeusi dhe Leto lindën Apollonin, Zeusin dhe Alkmenën Her-cules, Herakliu 
ishte heroi simbolik i Arianit Dorik-Akean 
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popujve, dhe Apolloni që ka një lidhje me tokën e Hyperbo-reans dhe me 
racat primordine nordike-ariane. Një origjinë analoge, në traditat e duhura 
gjermanike, i atribuohet popujve heroikë të Volsungs, të cilëve u përket 
Siegfried. 

Në traditën e lashtë mbretërore egjiptiane - origjina e largimit të së 
cilës me arsye të mirë mund të konsiderohet gjithashtu si ariane dhe 
Atlantike-Occi-dentale - çdo sovran mendohet se është lindur nga një 
bashkim perëndish me mbretëreshën: tradita e tij në të cilën Domethënia 
e fshehtë e mitit del në pah, aq sa imagjinohej një lindje e mrekullueshme 
pa ndihmën e një njeriu, të një babai njerëzor. Meqenëse mbretëresha 
kishte bashkëshorten e saj, ideja se djali i saj ishte ngjizur nga një zot, 
duke u zgjuar në jetë nga i shoqi, mund të tregonte vetëm se ai, jo në 
pjesën e tij morale, por si të thuash, në atë të përjetshme dhe 'hyjnore”. 
pjesë, duhej të mendohej si një lloj mishërimi i një elementi vendimtar 
mbinatyror që erdhi për t'i dhënë atij një dinjitet mbretëror. 

Prandaj, në rastin e Romës, Marsi është një element i tillë nga lart, 
domethënë përfaqësimi hyjnor i parimit të burrërisë së luftëtarit. 

Prandaj, një forcë e tillë qëndron në origjinën e qytetit të përjetshëm dhe 

në bazën e origjinës së tij të fshehtë, të mbuluar nga legjenda: kështu që 

në disa tradita nga epoka e vetë Republikës Romake, ajo do të konceptohet 
drejtpërdrejt si 'biri'. të Marsit. Dhe kjo forcë 'Marsi' lidhet me ata që mund 
të jenë rojtarët e flakës së shenjtë të jetës: simbolikisht, me një vestal 
(Rhea Silvia). 

Binjakët Romulus dhe Remus janë të braktisur në ujëra dhe janë 
shpëtuar nga ujërat. Këtu përsëri është një temë simbolike që përsëritet 
në shumë tradita: Moisiu shpëtohet nga ujërat, heroi indo-arian Karna lihet 
në një shportë në lumë dhe shpëtohet nga ujërat, e kështu me radhë. Por 
simboli i përfshirë në traditën më të lashtë ariane është veçanërisht i 
rëndësishëm, dmth, tradita Vedike, në të cilën asketët përshkruhen si 
“natyra supreme që qëndrojnë mbi ujëra”. Shpjegimet analoge dhe, 
rrjedhimisht, kuptimi i fshehtë i një simboli të tillë, mund të sqarohen si më 
poshtë: ujërat tradicionalisht kanë përshkruar gjithmonë rrymën e kohës, 
pra elementin bazë të jetës së vdekshme, të paqëndrueshme, kontingjente, 
pasionante, kalimtare. Njeriu i dobët merret nga ujërat dhe merret nga 
ujërat. Shikuesi ose heroi, asketi ose profeti shpëton nga ujërat, ose është 
i aftë të qëndrojë në ujë, ose të mos zhytet në ujë. Prandaj, në mitin e 
origjinës së Romës ky simbol duhet të karakterizojë përsëri elementin 
'hyjnor' të themeluesve të Romës, dinjitetin e tyre, si të thuash, të 
mbinatyrshëm. 
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Binjakët gjejnë strehë pranë fikut JFicus Ruminalis) dhe janë 
thithur nga një ujk. Fjala Ruminal përmban idenë e të ushqyerit: 
cilësia e Ruminus, e lidhur me Jupiterin, aludonte për cilësinë e 'ushqyesit', të 
'zotit që jep ushqim” në gjuhën e lashtë latine. 
Por ky është aspekti më elementar i simbolit. Në përgjithësi, në 
traditat më të lashta të racave ariane, pema është simboli i jetës universale, 
është pema e botës ose pema kozmike. Nëse është në formë 
e një fiku siç shfaqet në legjendën e origjinës romake, pikërisht sia 
'fico indico' pema Banyanil - pema ashvvattha - ajo përshkruhet me kokë poshtë 
në traditën indo-ariane për të shprehur se rrënjët e saj janë nga 
lart, në 'qiej'. Ideja e një përmbytjeje mistike nga pema është një 
tema e përsëritur shpesh: miti i Jasonit, Herkulit, Odinit, Gilgameshit, 
etj. Natyrisht, sipas racave dhe shpirtit të tyre, kjo atëherë është e pranishme 
variacione të ndryshme. Ne e dimë nga miti hebraik që të zgjedhësh dhe të hamë 
nga pema për t'u bërë si zot konsiderohet si parim i fajit, shpërdorimit të pushtetit 
dhe mallkim. Gjërat janë konceptuar në një shumë 
ndryshe në mitet e racave ariane dhe madje edhe në mitin paleo-kaldean të 
Gilgameshit. Gjithashtu, në legjendat e Mesjetës Gibelline mbizotëron tema 
heroike dhe pema shpesh shfaqet si ajo e 
perandoria universale, duke e arritur atë në tokat simbolike të Presterit misterioz 
Gjonit do të thotë të sigurosh të njëjtin dinjitet që sundimtarët e lashtë Ario- 
Iranianë e lidhnin me titullin 'mbret i mbretërve”. 

Duke iu rikthyer temës sonë kryesore, në mitin e binjakëve në origjinën e 
Romës, prandaj kemi aludimin për një ushqim të mbinatyrshëm. 
nga Pema - por edhe Ujku. Simboli i ujkut, i konsideruar në tërësinë e tij dhe në 
të gjitha tregimet që i referohen, ka një karakter të dykuptimtë. Lucian dhe 
Perandori Julian kujtojnë se, në lashtësi 
botë, në bazë të ngjashmërisë fonetike midis të dyjave 
Fjalët, ideja e ujkut flupo) dhe e dritës fluce) shpesh shoqërohen: 
lykos, që në greqisht do të thotë botë, tingëllon si lyke, dritë. Por ka 
edhe figuracionet e ujkut si një kafshë skëterre, si një forcë e errët. Ujku 
kështu na shfaqet në aspektin e dyfishtë, simbol i një natyre të egër dhe të egër 
dhe gjithashtu si simbol i natyrës alumini. Ky dualitet është 
të verifikueshme, jo vetëm në parahistorinë heleno-mesdhetare, por edhe në 
kelt dhe nordik. Në fakt, nga njëra anë në nordiko-keltik dhe 
Kultet Delphic 'ujku' është i lidhur me Apollonin, dmth., me Hiperborean, 
Zot nordiko-arian, i konceptuar njëkohësisht si perëndia diellore e 
epoka e artë dhe e lidhur dukshëm nga Virgjili me madhështinë romake. 
'Bijtë e ujkut', mbi këtë bazë, ishte një emërtim për luftëtar dhe heroik 
popuj me origjinë nordiko-gjermane, emërtime që vazhduan madje 


137 


Machine Translated by Google 


IMPERIALIZMI PAGAN 


deri në epokën e gotëve dhe të nibelungëve. Megjithatë, nga ana tjetër, 
në Edda, 'epoka e Ujkut' nënkupton një epokë të errët, duke shënuar 
epokën e shpërthimit të forcave të egra dhe elementare, pothuajse të 
fuqisë së kaosit, kundër forcave të 'heronjve hyjnorë. ', ose Aesir. 

Tani sigurisht që mund ta lidhim këtë cilësi edhe me parimin që, 
sipas legjendës së origjinës, 'ushqeu' dy binjakët për aq sa ne e shohim 
të pasqyruar në vetë natyrën e tyre, domethënë në dualitetin antagonist 
të Romulit dhe Remusit, si lidhur me ne në mit. Ashtu si të tjerët tashmë 
nuk e kanë vënë re, po ashtu edhe tema e një parimi të vetëm nga i cili 
diferencohet një antitezë, qoftë e përshkruar nga antagonizmi i dy 
vëllezërve binjakë apo, në përgjithësi, i një çifti, gjendet përsëri në shumë 
tradita, dhe jo rrallë në lidhje me momente veçanërisht të rëndësishme 
për origjinën e një qytetërimi, race ose feje të caktuar. Për shembull, 
kujtojmë vetëm se në traditën e lashtë egjiptiane Osiris dhe Seti janë dy 
vëllezër mosmarrëveshjeje - ndonjëherë të konceptuara si fitore - dhe 
njëri mishëron fuqinë ndriçuese të diellit, tjetri, një parim i errët, ferror', 
brezi i të cilit quhet 'bijtë e revoltës së pafuqishme”. A nuk shfaqet diçka 
e ngjashme edhe në legjendën romake2 Romulus është ai që shënon 
konturin e qytetit si kuptimin e një drite të shenjtë dhe një parimi të kufirit 
të rendit, të ligjit - pasi ka marrë të drejtën për të vënë emrin e tij në qytet 
nga shfaqja e numrit diellor, dymbëdhjetë shkaba . Remusi është ai që 
shkel një kufi të tillë dhe vritet për këtë arsye. Dikush mund të thotë se 
forca primordiale e origjinës romake kështu diferencohet dhe shkatërron 
fuqitë e 'errta' që përmbajnë vetë dinin, pohon në aspektin e saj ndriçues 
të rendit, emërtimin olimpik, forcën e pastruar të luftëtarit. 


Ka pasur përpjekje për të parë në kontrastin midis Romulusit dhe 
Remusit pasqyrimin e kontrastit midis forcave të kundërta racore ariane, 
ose të tipit arian, dhe tipave jo-arianë ose para-arianë. Rikërkimi i këtij 
lloji është pa dyshim interesant: problematik në përfundimet e tij, nëse 
synon të qëndrojë ekskluzivisht në rrafshin e fakteve materiale, apo 
provave arkeologjike dhe antropologjike. Ai ka mundësi më të mëdha 
nëse depërton edhe në mitin dhe legjendën për të nxjerrë elementë që 
integrojnë kërkimin në fusha të tjera. Natyrisht, për ta arritur këtë, duhet 
gjithashtu të vendoset të përvijojë korniza të përgjithshme të aspekteve 
të ndryshme të shoqërisë së lashtë romake, duke marrë parasysh, për 


shembull, me shkrimtarë të ndryshëm, disi të mundshme që sistemi 
shoqëror i kastave të Romës së lashtë kishte një substrat racor. 
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Në këtë tërësi, është interesante të shqyrtohet lidhja midis të dyjave 
parime, figuracionet simbolike të të cilëve mund të ishin Romulus dhe Re-mus, 
me dy kodrat Palatine dhe Aventine. Palatina është, si ne 
e di, kodra e Romulit dhe Aventini është e Remusit. Tani, sipas 
Tradita e lashtë italike, në Palatinë, Herkuli takoi mbretin e mirë 
Evander (i cili themeloi në mënyrë të konsiderueshme një tempull të perëndeshës Victoria në 
e njëjta kodër Palatine) pasi vrau Kakun, djalin e Pellazgut 
(para-arian) perëndia e zjarrit nëntokësor: dhe Herkuli pushtoi dhe 
vrarë në shpellën e Cacus, e vendosur në Aventine, dhe ngriti një altar për të 
Zot olimpik, me të cilin ai ishte aleat sipas mitit helen. Rikërkuesit si Piganiol, 
janë të mendimit se ky duel midis Her-cules dhe Cacus - me kundërshtimin 
përkatës të Palatine dhe 
Kodrat Aventine - mund të jenë një transkriptim mitik i betejës së zhvilluar nga 
popuj të racave kundërshtare. 

Prandaj, legjenda mitike e origjinës së Romës është e ngopur 
me kuptim të thellë. Triumfi i Romulit dhe vdekja e Remusit është 
çelësi i origjinës së fshehur në Romanitet - dhe episodi i parë i një dramatike 

, beteja e jashtme dhe e brendshme, shpirtërore, sociale dhe racore, pjesërisht e njohur, 
pjesërisht ende i mbyllur në simbole ose në ngjarje ende të padepërtuara me 
respekt për aspektin e tyre më thelbësor — pothuajse, do të themi: me respekt 
në 'dimensionin e tretë' Nëpërmjet kësaj beteje laike Roma ngrihet gradualisht 
dhe pohon veten në botë si manifestime triumfale të një parimi të dritës dhe të 
rendit, të një etike dhe një vizioni të jetës që, në fillimin e saj. dhe forma të 
pakorruptuara, është dëshmitar i shpirtit arian. Dhe ne e dimë 
çfarë është, sipas traditës më të përhapur, përfundimi 
i legjendës së origjinës: është apoteoza e Romulusit, Romulus i hyjnizuar, 


Ai u kthye nga toka në qiell pas pjesës së tij të vdekshme 
u shkatërrua me anë të zjarrit verbues.' 


Pra, ajo që është trajtuar nuk është as fantazi, as poezi, as retorikë. 
Shpjegimet analoge përsëriten në traditat e të gjithë popujve, sipas një 
uniformiteti që duhet të çojë këdo në reflektim. Gjithashtu në 
Përsa i përket Romulit, miti përmban një besim dhe një siguri shpirtërore: 
është kuptimi i një realiteti që, i çliruar nga personi dhe simboli, 
nuk ishte një herë, por do të jetë gjithmonë dhe do të jetë gjithmonë e 
pranishme, në madhështinë e saj përtej historisë, raca që di të kujtojë 'misterin'. 
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Literatura mbi teorinë racore nuk ka dështuar të theksojë çdo gjë që tregon 
rëndësinë që i atribuohet prejardhjes, njerëzve, origjinës, 
dhe prejardhja në Romën e lashtë në atë kohë, dhe gjithashtu ka kryer kërkime të 
reja për të rikuperuar elementin arian ose nordik-arian dhe tipin në 
Romaniteti dhe për të ndjekur fatin e tij. Për shkak të interesave mbizotëruese në 
teorinë racore moderne dhe në vetë natyrën e zhvillimit të saj, 
Prandaj ky hulumtim është i fokusuar pothuajse gjithmonë në elementët e jashtëm 
dhe të varur: kështu ai mbetet në nivelin e lashtë. 
ligji dhe zakoni, mbi disa tradita aristokratike, mbi dëshmitë e drejtpërdrejta ose të 
tërthorta në lidhje me një lloj të caktuar fizik dhe, disi më rrallë, përcillet brenda 
fushës së më të njohurve dhe më të përhapurve. 
kultet dhe mitet. Është kurioze që, me sa dimë, një sërë burimesh 
përkundrazi është lënë pas dore pothuajse sistematikisht, gjë që, në lidhje me 
aspektet më të larta të doktrinës së racës, paraqesin një kuptim të veçantë dhe janë 
të dokumentuara në mënyrë të pasur. Arsyeja për këtë është në mbizotërimin e 
paragjykimet - për të cilat kemi raportuar më parë në këtë revistë - pikërisht për të 
Konsideroni tërësinë e çdo gjëje që në antikitetin romak kishte një karakter super- 
racional dhe siç duhet tradicional si fantazi, imagjinatë, supersticion dhe së fundi, si 
diçka joserioze dhe të papërfillshme. Në këtë 
një pjesë e madhe e botës së lashtë romake ende pret për t'u eksploruar 
dhe ky eksplorim, nëse kryhet duke zotëruar parimet e duhura dhe 
kualifikimi i përshtatshëm, është i destinuar të japë rezultate të vlefshme, jo vetëm në 
në lidhje me një ndërgjegje shpirtërore dhe fetare të forcave të 
raca. 

Lares, penates, manes, genii familiari, heronjtë archeget dhe 
kështu me radhë janë nocione të njohura për këdo që ka çmendur edhe elementare 
studime të historisë së lashtë romake. Por dihet në çfarë shkalle” Gjithashtu, si 
ekuivalentët e gjërave të vdekura dhe të heshtura që ruhen në muze, si mbetjet 
verbale të një bote që ndihet si e huaj dhe 'e vdekur, 
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sa për të na lënë indiferentë, të paktën, për çfarëdo arsye teknike dhe 
akademike, nuk janë të detyruar të bëjnë studime të veçanta të burimeve 

dhe traditave, në vend të kulturës së thjeshtë, duke rezultuar në një monografi 
të denjë. Të integrosh këngë të tilla, duke përfshirë tërheqjen e elementeve 

të mjaftueshme prej tyre për të na bërë të kuptojmë kuptimin dhe të vërtetat 
themelore të romakëve të lashtë dhe, në përgjithësi, të njerëzimit Ario- 
Mesdhetar, është një detyrë që, me përjashtime shumë të rralla, nuk ndihet 
aspak. . Megjithatë, me këtë ne kuptojmë edhe profesionin racor më të 

saktë dhe më domethënës të besimit të Romës së lashtë, jo një profesion të 
'filozofuar' të besimit të kufizuar në çdo rreth të kulturuar, por të gjallë dhe 
aktiv në më origjinalet, më të përhapurat, më të përhapurat. traditat e nderuara. 

Nocionet lares, penates, genies, heroes, etj., janë në një masë të mirë 
të ndërvarura. Në mënyra të ndryshme, të gjithë i referohen ndërgjegjësimit 
të lashtë romak për forcat mistike të gjakut dhe racës, linjës së gjakut, të 
konsideruar jo vetëm në aspektet e saj trupore dhe biologjike, por edhe në 
“metafizike” dhe të padukshme të saj, por jo ” transcendent', aspekte në 
kuptimin e kufizuar dualist që ka arritur të mbizotërojë për terma të tillë. 
Armiqtë individualë të vetëm, atomikë, të deracinuar nuk ekzistojnë. Kur ai 
supozon të jetë një qenie në vetvete, ai mashtrohet në mënyrën më patetike, 
sepse ai nuk mund të emërojë as të fundit nga proceset organike që 
kushtëzojnë jetën dhe vetëdijen e tij të fundme. Individi është pjesë e një 
grupi, një populli, një gjinie. Ai është pjesë e një uniteti organik, mjeti më i 
menjëhershëm i të cilit është gjaku dhe shtrihet si në hapësirë ashtu edhe 
në kohë. Ky unitet nuk është 'natyralist', ai nuk përcaktohet dhe thirret në 
jetë vetëm përmes proceseve natyrore, biologjike dhe fiziologjike. Procese 
të tilla përbëjnë vetëm anën e tij të jashtme, kushtin e nevojshëm por jo të 
mjaftueshëm. Ka një 'jetë' të jetës, një forcë mistike gjaku dhe populli. Ai 
mbijeton përtej forcave të jetës së individëve që treten në të pas vdekjes ose 
që jepen prej saj nëpërmjet lindjes së re, prandaj është një vitae mortisque 
locus Jnjë vend jete dhe vdekjejel - një vendqëndrim që përfshin jetën dhe 
vdekjen dhe që pikërisht për këtë arsye qëndron përtej të dyjave. 

Të mbash një kontakt të gjallë të vazhdueshëm dhe të thellë me këtë 
forcë të thellë të racës, është forma më e drejtpërdrejtë dhe thelbësore e 
pietas, religjioziteti, baza dhe kushti i çdo tjetrës, kanunet kryesore të ligjeve 
familjare janë pasojat dhe zbatimet e saj. edhe në lidhje me tokën, që ajo 
vetë — siç tregon nocioni i gjeniut loci — ruan marrëdhënie misterioze dhe 
“mistike” me gjakun dhe forcën origjinale të njerëzve ose gjinive që e zotërojnë 
dhe jetojnë atje. Duke parë origjinën, ka kuptimin e një “misteri” - ekziston 
miti i qenieve që kanë ardhur nga lart dhe i njerëzve që kanë tejkaluar 
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vetë-njerëzimin, për të liruar jetën e tyre nga personi i tyre dhe për ta konstituuar 
kështu atë si forcë mbiindividuale të një populli, të një prejardhjeje, të një prejardhjeje. 
që do të shohë origjinën e saj në të. Idealisht, ka një kontakt dhe një përputhje të përsosur 
të individit me këtë fuqi, të jetë në gjendje të nënkuptojë nëpërmjet saj 
apoteoza, dmth, pushtimi i privilegjit të pavdekësisë dhe t'i jepet asaj të drejtën për 
t'u konsideruar edhe një 'bir' - në një kuptim më të lartë -i 
qenia e prejardhjes, qoftë edhe një lloj manifestimi i ri i kësaj qenie 
vetë. 

Ky është thelbi i kredos mistike-racore të njerëzimit të lashtë Ario-Mesdhetar 
dhe veçanërisht romak. Rëndësia 
që ijep racës një shpirt, përtej atij të trupit, është një gjë e pakundërshtueshme 
fakt dhe përbën bazën e besimit të subjekteve të treguara dhe 
të adhurimit të përpiktë që u kushtohej atyre. Ne do të paraqesim disa prova që do 
të jenë gjithashtu të vlefshme për të theksuar aspekte të mëtejshme 
nga idetë qendrore që i ekspozuam në mënyrë të përmbledhur. 

Sipas një vepre të shënuar të Macrobius (Sat., III, 3) lares për 
Romakët ishin 'zotat që na japin jetë: ata ushqejnë trupin tonë dhe 
qeverisë shpirtin tonë”. Natyrisht, kjo nuk duhet kuptuar në një mënyrë të 
shkëlqyeshme fjalë për fjalë, por duke iu referuar misterit të forcave përfundimtare. 
të organizmit tonë. Siç e theksuam, asnjë nga proceset më të rëndësishme që 
janë në bazën e jetës sonë organike dhe psiqike-fizike nuk varet drejtpërdrejt nga 
fuqia jonë dhe nuk ndriçohet nga vetëdija jonë. 
Njeriu i lashtë, ndërsa ai nuk ishte i interesuar për punën e jashtme, fizike 
procese të tilla, të cilat studiohen nga shkenca moderne pozitive, në vend të kësaj 
e përqendron gjithë vëmendjen e tij në forcat që presupozoheshin nga 
ato dhe që pikërisht - në një kuptim më të lartë dhe simbolik - 'ushqehen' 
dhe 'qeveris' jetën tonë. Dëshmia e Macrobius, ndër shumë të tjera, është 
më e qarta që tregon se kultet e lashta të lares, manes, ose 
pendimet ishin vërtet të lidhura, mbi të gjitha, me forca të tilla. 


Për më tepër, këto u kthyen në një origjinë të vetme në lidhje të ngushtë 
tion me idenë e racës. 


'Dokumentet më të lashta të kultit të lares kryesisht 

e lidhin hyjninë me individin dhe e mishëron atë në lar fa-miliaris Ishpirti 
familjar, babai i vetëm, por ideal i një të dhënë. 

raca: kjo fjalë, në realitet, nuk do të thotë se ai krijoi materialisht racën 
në origjinën e saj si paraardhës, por se ai është 

shkaku hyjnor i ekzistencës dhe kohëzgjatjes së tij.' (Saglio, Dict. Des 
Antikitete Grecques dhe Romaines, III.) 
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Lar familiaris quhej edhe familiae pater, babai ose rrënja e 
familja apo e gjinisë, nën këtë aspekt të identifikuar me gjeniun 
generis, Ishpirtij gjenial i një prejardhjeje të caktuar. Tani fjala gjeni ishte 
do të thotë akoma më qartë si forca e fshehur dhe 'hyjnore' që gjeneron - genius 
nominator qui me genuit - krijuesi i një race të caktuar është gen-eris nostri parens, 
fjala gjeni tashmë në vetvete është e lidhur me 
fjalët geno, gigno, dmth., për idenë e gjenerimit, që qëndron në bazën e 
e njëjta fjalë gens, gente (folk): këtu është ende një pyetje për të vërtetën 
fuqi që vepron përtej gjenerimit fizik, në bashkimin e sekseve (a 
gignendo gjenial appellatur, Consorino, de die nat. 3), përmes të cilit 
shtrati martesor ka edhe emrin lectus genialis (shtrati i popullit) dhe 
çdo ofendim ndaj shenjtërisë së martesës aristokratike dhe ndaj epokës së 
prejardhjes konsiderohej si krim mbi të gjitha përballë gjeniut të 
liege. 

Shkrimtarët e lashtë e lidhin gjenialitetin jo vetëm me geno, gjini (të 
gjeneroj), por edhe te fjala gero, në mënyrë që, duke qenë etimologjikisht 
i pasaktë nuk është më pak i rëndësishëm në raportet e idesë që ata kishin 
entiteti në fjalë. Ky pajtim në fakt nxjerr në dritë bindjen se forca që përbën origjinën 
mistike të një prejardhjeje të caktuar dhe 
matrica e çdo brezi, mbetet si një 'prezencë' në grup duke u përgjigjur dhe në 
mënyrë parimore qeveris, drejton dhe mbështet 
jeta e individëve (Hartung, Die Religion der Romer, 1). Gjuha jonë 
ende ka fjalën 'geniale'li shkëlqyer, i ftfymëzuaril, por vetëm për të përcaktuar a 
diçka mjaft e ndryshme, gjithashtu në kundërshtim me konceptimin më të lashtë. Të 
Individi i ''rymëzuar', siç nënkuptohet zakonisht, është pak a shumë ai që 
shpik, kush ka disa 'ide të ndritura', mbi bazën rebele, të çrregullt, individualiste. 
Në konceptimin e lashtë, gjenialiteti mund të konceptohej vetëm si një frymëzim 
ose frymëzim i veçantë që individi e gëzonte jo në atë mënyrë, por në thelb në 
lidhje me racën dhe gjakun e tij. 
tek gjeniu, tek elementi hyjnor i gjinisë së tij dhe traditës së 
gjini. 

'Prania' e genio, lares apo penates në grup për të 
të cilit i përgjigjej, u ndërgjegjësua dhe u simbolizua nga zjarri, the 
flaka e shenjtë, që duhej të digjej pandërprerë në qendër të shtëpive patristike, në 
tempullin e vendosur në atrium, vendi ku 
pater familias kremtonin ritet dhe në të cilat anëtarët e ndryshëm të 
grupi shtëpiak ose aristokratik mblidhej për të ngrënë, për shembull, i cili në vetvete 
kishte një rëndësi rituale në jetën e lashtë romake dhe ariane. Për shembull, një 
pjesë e ushqimit ishte e rezervuar për perëndinë e 
zjarri i brendshëm, për të kujtuar unitetin e jetës që lidhte 
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individët ndaj tij - një unitet i jetës dhe gjithashtu një unitet i fatit. Në disa aspekte, 
në fakt, gjeniu , përtej të qenit parimi që përcakton tiparet themelore të individëve 
që dalin nën shenjën e tij, 
u konceptua edhe si parim drejtues i kësaj më të rëndësishme dhe 
aktet më vendimtare, si kush e ndihmon dhe e udhëheq atë, si të thuash, nga 
prapaskenat e vetëdijes së tij të kufizuar, duke u bërë shkaku përfundimtar 
të fatit të tij, të mirë dhe të keq, që ishte menduar për të. Në atë mënyrë, 
kjo qenie e kultit të lashtë racor romak i dha lindjen e njëpasnjëshme 
përshkrime popullore, të cilat megjithatë ruajnë shumë pak nga origjinali 
do të thotë: mund të kujtojmë për shembull lidhjen e pamohueshme të ge-nius-it me 
konceptin popullor të krishterë të 'engjëjve mbrojtës” ose 
e engjëjve të mirë dhe të këqij, imazhe këto që janë bërë absolutisht 
mitologjike dhe të privuar nga raporti thelbësor dhe konkret me 
gjaku dhe forcat mistike të racës. 

Lidhja intime që ekziston midis individit dhe 
lares, gjeniu dhe në përgjithësi me hyjninë e simbolizuar nga zjarri i shenjtë i një 
linje gjaku të caktuar dhe karakteri i gjallë që supozohet të jetë 
e pranishme dhe duke vepruar në një hyjni të tillë, shpjegojnë veçoritë e kultit antik. 
Ky ent i zjarrit u shfaq si ndërmjetës natyror 
midis botës njerëzore dhe rendit të mbinatyrshëm. Duke filluar nga 
ideja e unitetit, e përmbushur në vijën e gjakut dhe në garë, e individit me një 
parathënie që, si gjeni apo lares , ishte më shumë se fizik, njeriu i lashtë ishte i 
bindur për mundësinë reale të ndikimit. 
pikërisht në këtë mënyrë, mbi fatin e tij. Rite të veçanta duhej të qetësoheshin 
dhe fisnikërohet në mënyrë që të sigurohet që ndikimi transhendent të ishte ndihmës 
për forcat dhe veprimet e tij përmes misterit të gjakut dhe racës për të 
të cilit i përkiste. Një karakter specifik i kulteve më të lashta të 
shumica e shoqërive të lashta ariane ishte anti-universalizmi i saj. Njeriu i lashtë bëri 
mos kthehu te një Zot në përgjithësi, një Perëndi i të gjithë njerëzve dhe të të gjitha racave, por te perëndia 
të një prejardhjeje, në fakt, të gjinisë dhe familjes së tij. Dhe anasjelltas: vetëm 
anëtarët e grupit që korrespondonin me ta mund të thërrisnin në mënyrë legjitime 
hyjninë e zjarrit shtëpiak dhe të mendonin se ritet e tyre ishin 
efikase. Është e lehtë të shqiptosh gjykime negative dhe formula 
stereotipet, si ai i 'politeizmit', është e vështirë të sqarohet se çfarë, në 
bota e lashtë, kjo ishte për shkak se kuptimi i fesë së lashtë u humb pothuajse 
tërësisht, në shekujt që pasuan. Ne e kufizojmë veten tonë në dy pika. 


Para së gjithash, ka një hierarki të dukshme që legjitimon të lashtën 


kulti aristokrato-racor arian dhe romak. Në një ushtri, njeriu nuk i drejtohet 
drejtpërdrejt liderit suprem, por hierarkisë në të cilën 
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ai varet menjëherë, për shkak të efektit që ai ose individët 

më afër tij, mundën ta rregullonin situatën, pa pasur nevojë të shkonin 

më lart. Po kështu, pranimi i një Zoti universal nuk ishte një arsye për të 
përjashtuar çdo ndërmjetës dhe për të dënuar çdo referencë ndaj forcave të 
veçanta mistike që janë më afër një populli ose race dhe të lidhura në një 

uniteti konkret i fatit të jetës. Celsus madje ngriti hierarkinë 

argument kundër akuzës për politeizëm të bërë nga të krishterët 

duke vëzhguar, për analogji, se kushdo që i paguan haraç bindjes ndaj një 
autoriteti i deleguar qeverisë së një krahine të caktuar në mënyrë implicite 

i kushton haraç qeverisë qendrore, ndërsa kushdo që pretendon ta trajtojë atë 
vetëm dhe drejtpërdrejt, përtej të qenit i paturoshëm, në realitet mund të jetë 
duke vepruar në mënyrë anarkike. Dhe dihet mirë se romaniteti, përtej 

kulte të veçanta aristokratike, të njohura edhe kulte më të përgjithshme, paralele 
drejt universalitetit në të cilin qyteti i përjetshëm u ngrit gradualisht, 

dhe tregon gjithashtu në nivelin e entiteteve, si lares apo genii vetë, sepse 
ekzistonte edhe një koncept kombëtar i lares, p.sh., ku ata i atribuonin një kult 
enteve lares militares, ose flisnin. 

të lares publici, ose i referoheshin forcës mistike të perandorake 

prejardhja, te 'gjysmëperënditë që themeluan qytetin dhe themeluan perandorinë 
universale”, ose ata prezantuan idenë e 'gjenieve ose demonëve universalë'. 


Në radhë të dytë, njeriu i lashtë tradicional nuk e zvogëloi kultin 
në një prirje të thjeshtë sentimentale për të cilën riti ishte vetëm bosh 
ceremoni. Ata që morën parasysh marrëdhëniet midis njeriut 
bota dhe hyjnore si reale dhe efektive, menduan se ekzistonte 
kushte të sakta. Një nga këto ishte raca dhe gjaku. Edhe pa dashur të hyjë në 
fushën komplekse të presupozimeve metafizike të 
kulti, duket evidente se forca, tek e cila individi 
mendonte se i kishte borxh jetën, se supozohej se ishte 'i pranishëm” në emrin e tij trup 
por të cilës ai i atribuoi karakteristikë mbiindividuale dhe mbinatyrore, u 
konceptua si rruga më e drejtpërdrejtë dhe pozitive për t'u rikthyer. 
ajo që është më e larta në jetë. Raca, si racë e shpirtit, ishte pra a 
vlera fetare, përmbante një sakrament, fshihej me 'magji' dhe 
që për konsiderata duhet ta njohësh mirë, në pozitiven dhe 
mënyrë realiste. 

Betimi mbi gjeniun në antikitetin romak u bë duke prekur qendrën e ballit, 
dhe vetë kulti i gjeniut nuk e bëri këtë. 
mungon një lidhje me atë të Fides, personifikimi i në thelb 
Virtyti arian dhe viral, i besnikërisë dhe besnikërisë. Detajet që lidhen me 
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gjesti i betimit është, për çdo ekspert, mjaft interesant, sepse ai e rilidhte gjeniun 
dhe entitetet e ngjashme me të me njeriun, me parimin intelektual dhe viral të 
jetës, hierarkikisht mbizotërues ndaj të dyjave. 
shpirti dhe për forcat thjesht trupore: nuk mund të jetë rastësisht 
se vendi që ia atribuon tradita romake mens - qendra e 
balli - ishte ajo që në traditën indo-ariane është sigurisht 
ia caktoi çakrën ajna forcës së 'burrërisë transcendente' dhe të 
e ashtuquajtura 'qendra e komandës”. Me këtë në mendje, dyshimi nuk ka gjasa, 
se në kultin e familjes romake, nëse jo saktësisht i personifikimit supersticioz, 
ishte një lloj 'totemizmi', totemi ishte entiteti i errët. 
gjaku i një fisi barbarësh, i lidhur me forcat e kafshës 
mbretëria. Në vend të kësaj, ne shohim se bota e lashtë romake u dha perëndive 
të racës dhe grupit familjar pikërisht disa tipare të mbinatyrshme, të 
mendja (mens ose nous) e konceptuar në antikitetin mesdhetar paraprakisht si 
parimi i mbinatyrshëm dhe 'diellor' i njeriut. 

Sigurisht, nuk duhet të përgjithësojmë dhe të mendojmë se bëhet fjalë për atë në 
çdo rast. Traditat e përfshira në botën e lashtë romake janë 
më e larmishme dhe komplekse që është supozuar deri më tani. Si etnikisht 
ashtu edhe shpirtërisht, ndikime të ndryshme u ndeshën në periudhën më të 
lashtë të Romës. Disa janë në fakt të lidhura me forma inferiore të kultit - infe- 
rior ose duke i përkatur një substrati etnik jo-arian, ose duke përfaqësuar një 
formë regresive dhe të materializuar disi më të lashtë. 
kulte, me origjinë ariane dhe veçanërisht atlantike-perëndimore. Kjo është e vlefshme 
gjithashtu për kultin e krijuar ose forcat mistike të gjakut, racës dhe familjes, 
që në disa raste dhe faza ka, le ta pranojmë, tipare 'krepuskulare', me 
vëmendje e veçantë për aspektin e tyre inferior ktonik lidhet kryesisht 
pika se në vend të simboleve qiellore dhe super-tokësore. Gjithsesi nuk mund 
të kundërshtohet ideja se në numrin më të madh të rasteve 
tradita më e lartë ishte e pranishme në Romë dhe ajo në zhvillimin e saj 
Roma ishte në gjendje të 'ndreqte' dhe pastronte në një masë jo të papërfillshme 
tradita të ndryshme që kishte përfshirë. Pra, kundër miteve, të cilat, në 
referencë për kultin e lares, në Acca Larentia, për re plebeo Servio 
Tullio, dhe ndaj elementit Sabine që mbetet në një nivel inferior, kemi 
elementët 'heroikë' të kultit të lares dhe penatave dhe elementë të tillë marrin 
gjithnjë e më shumë rëndësi në ngjarjet në kohën e 
Perandoria. Disa mendojnë se vetë termi 'lares' vjen nga etruskishtja 
lar, tjalë që do të thotë udhëheqës ose shef, që megjithatë lidhej me 
shefa dhe udhëheqës si Porsenna dhe Volumnio. Një traditë shumë e përhapur 
mes të lashtëve, për të cilën mjafton të kujtojmë Varrone, i identifikon lares me 
'heronjtë', në kuptimin grek të gjysmëperëndive, të njerëzve. 
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të cilët kanë tejkaluar natyrën dhe janë bërë pjesëmarrës të pathyeshmërisë së 
Lojërave Olimpike në mënyrë që ajo vërteton, pavarësisht përgjithësimit të saj, 
idenë e Mommsen përmes së cilës çdo gjini do të kishte si 
një nga heronjtë e saj, parimi i popullit që nderohej pikërisht në personin e lar 
familiaris. 

Ana e mbinatyrshme dhe 'mbretërore”' e kultit të lashtë të mistikes 
forcat e gjakut theksohen me këtë. Kjo nuk është gjithçka. Në 
nga njëra anë, epigratët funeral dëshmojnë besimin romak se parimi i pavdekësisë 
për pasardhësit e tij ishin vetë lares: shumë 
epigrafët nuk tregojnë mundësinë negative 'telurike” të një lloji 
mbijetesa e mërzitshme dhe e natës pas vdekjes në një botë të krimit, por ata 
pohojnë idenë më të lartë se vdekja është parimi i një ekzistence superiore. 
Ata e vunë vdekjen pikërisht në lidhje me të cilën ishin përkushtuar 
lares ose heronjtë e popullit të tij . Nga ana tjetër, siç u përmend më parë, 
Romaniteti do të universalizonte nocionin e lares, duke e shtrirë atë në 
forca qendrore mbizotëruese e romanit. Prandaj gjejmë mbishkrimet kushtuar 
fitimtarit Jar, lar martis et pacis, dhe në fund 
lares Augusti. Është tashmë në një mjedis në të cilin nuk bëhet fjalë 
më shumë të racës si gjini dhe familje bërthamore, por si popullore dhe politike 
komunitetit. Edhe jashtë garës, e konceptuar kështu, paraqitet një forcë hyjnore, 
një entitet mistik, i lidhur me fatet e luftës, fitores dhe 
paqja triumfale - lar victor, lar martis et pacis - dhe më në fund u lidh 
te 'gjeniu', te parimi gjenerues i liderëve, Cezareve, te 
lar Augusti. 

Me këtë ne tani do të diskutojmë një temë shumë të ndryshme që është 
Konceptimi arian për fatin dhe fatin e udhëheqësve, qytetit dhe 
kombeve. Tani për tani, ne besojmë se kemi sjellë mjaftueshëm për të ndriçuar 
kuptimi i figuracioneve dhe kulteve mitike tipike të popujve të lashtë romakë, ku pa 
mëdyshje ndërgjegjja e gjakut dhe e racës 
banonte dhe ku feja nuk ishte faktor evazioni dhe universalizmi, por përbënte 
çimentonin më të fortë të unitetit të popullit dhe 
linjat e gjakut. Misteri i gjakut ishte një ide qendrore e romakëve të lashtë 
shpirtërore dhe ta shpërfillësh do të thotë të jesh i dënuar me një sipërfaqësor 
dhe të kuptuarit profan të më të prekshmes, të shënuar dhe të festuar 
aspekte të ligjit, zakoneve dhe etikës së shoqërisë antike. 
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nga John B. Morgan IV 


Julius Evola që gjendet në këtë vëllim është ai që, deri më tani, ka 
mbetur kryesisht i panjohur për lexuesit anglishtfolës, përveç mënyrës se 
si ai është përshkruar i dorës së dytë nga shkrimtarë të tjerë — domethënë, 
Julius Evola politik. Me përjashtim të Burrave Ndër rrënojat, i cili përcakton 
qëndrimin politik të Evolës pas luftës, si dhe esetë e vëna në dispozicion 
online dhe të shtypura nga faqja e internetit Evola as Ai Is , të gjitha veprat 
e Evolës që janë përkthyer në anglisht Para vëllimit të parashtruar kanë 
qenë veprat e tij mbi ezoterizmin, dhe kjo është ana e punës së tij me të 
cilën lexuesit në gjuhën angleze janë më të njohur. Esetë e përfshira në 
këtë libër u shkruan gjatë periudhës së angazhimit të Evolës si me 
fashizmin italian ashtu edhe me nacionalsocializmin gjerman, dhe, 
ndërkohë që Evola i konsideronte këto shkrime vetëm si një aspekt të 
vetëm - dhe aspak një aspekt me rëndësi parësore - të veprës së tij. , 
pikërisht për këto shkrime ai thirret më së shpeshti për të dhënë llogari 
(dhe pothuajse gjithmonë dënohet ashpër) në gjykatën e akademikëve 
dhe historianëve profesionistë. Vetëm për këtë arsye, pra, është me vlerë 
të madhe që këto ese po vihen në dispozicion në mënyrë që lexuesit 
anglishtfolës të mund të formojnë tani mendimin e tyre për punën e Evola- 
s në këtë fushë. Dhe për ata që janë të interesuar për Evolën si mësues, 
atëherë këto ese do të shërbejnë për të hapur një fushë të punës së tij që 
deri atëherë ka mbetur kryesisht e paarritshme dhe që përmban shumë 
këshilla praktike për studentin me mendje tradicionale. 


Megjithatë, është e rëndësishme të mbani mend gjatë leximit të 
këtyre eseve, se vetë Evola nuk bëri asnjë dallim midis fushave të 
ndryshme të kulturës me të cilat zgjodhi të angazhohej — fusha që janë 
ndarë artificialisht nga njëra-tjetra nga filozofia e modernitetit, e cila trajton 
i gjithë trupi i njohurive universale si një krijesë për t'u zbërthyer dhe 
ekzaminuar, një organ në një kohë, nën një mikroskop, dhe kështu çdo 
pjesë e trupit të krijesës kuptohet vetëm si një gjë në vetvete, pa asnjë 
kuptim se si ajo lidhet me të tërën. Qasja e Evolës 
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ndaj dijes ishte tradicionale, dhe për këtë arsye ajo ishte e integruar në natyrë. 
Për të kishte gjithmonë vetëm një temë: Tradita, e cila, si e tij 
miku Renë Guënon e kishte përcaktuar për herë të parë, është e përjetshme dhe e pandryshueshme 
bërthama ezoterike që qëndron në zemër të të gjitha shtigjeve të vërteta shpirtërore. 
'Tradicionalizmi', një term që vetë Evola nuk e përdori kurrë, i referohet 
njohuritë dhe teknikat që rrjedhin nga tekstet e shenjta që individi mund t'i përdorë 
për t'u orientuar për të njohur traditën dhe për të njohur 
atë, duke jetuar të gjitha aspektet e jetës së tij në përputhje me të. Politika ishte 
vetëm me interes për Evolën për sa i përket mënyrës se si ndjekja e disa politike 
synimet mund të jenë të dobishme për përparimin shpirtëror të një individi me 
mendje tradicionale, dhe gjithashtu në aspektin se sa e pakëndshme 
biznesi i politikës mund të jetë në gjendje t'i afrojë shoqëritë moderne 
linjë me vlerat dhe strukturat që gjenden brenda mësimeve të 
mendimi tradicional. 

Gjatë viteve 1930, dy dukuri politike dukej se mbartnin disa 
mundësitë shpresëdhënëse për të për sa i përket mënyrës se si ato mund të shfrytëzohen si 
mjete për restaurimin e diçkaje që të paktën përafron një shoqëri tradicionale: 
fashizmi italian dhe nacional-socializmi gjerman (nazizmi). Megjithatë, në asnjë 
moment Evola nuk ishte një revolucionare me sy të ndezur, fanatike, e mbushur 
me entuziazëm idealist për kauzën. Në të vërtetë, në vitin 1930 
ai shkroi për fashizmin, “Në masën në të cilën fashizmi përqafon dhe 
mbron idealet Jtradicionale), ne do ta quajmë veten fashistë. Dhe kjo është 


të gjitha.1 Duke reflektuar për angazhimet e tij politike më vonë në jetë, ai më tej 
shkroi: 


“Filozofia, arti, politika, shkenca, madje edhe feja” ishin këtu 

të zhveshur nga çdo e drejtë dhe mundësi për të ekzistuar thjesht në 
vetvete dhe për të qenë të ndonjë rëndësie jashtë një kornize më të lartë. 
Ky kuadër më i lartë përkoi me vetë idenë e Traditës... (Qëllimi im ishte) 
“të mbroj idealet e paprekura nga asnjë regjim politik-politik — qoftë 
fashist, komunist, anarkist apo demokratik. Këto ideale e tejkalojnë 
sferën politike, akoma, kur 

të përkthyera në nivelin politik, ato çojnë domosdoshmërisht në dallime 
cilësore — që do të thotë: në hierarki, autoritet. 

dhe imperium në kuptimin e gjerë të fjalës” në krahasim me 

“Të gjitha format e trazirave demokratike dhe egalitare”.' 2 


1 Cituar nga vetë Evola në The Path of Cinnabar (Londër: Arktos, 2009), f. 106. 
2 Po aty, t. 106. 
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Duke marrë parasysh të gjitha komentet e Evola, para dhe pas 
gjatë luftës, ai kurrë nuk e konsideroi veten si një fashist. Ai 
e kuptuan që në fillim se edhe fashizmi edhe nacional-socializmi ishin tërësisht modernë 
në konceptimin e tyre. Në vitin 1925, Evola kishte 
shkruar tashmë se fashizmit italian i mungonte një 'kulturore dhe shpirtërore 
rrënjë”, të cilën ishte përpjekur ta zhvillonte vetëm pasi kishte fituar pushtetin, “ashtu sia 
Njeriu i porsapasur më vonë përpiqet t'i blejë vetes një arsim dhe një titull fisnik'.3 Ai 
sulmoi nocionet e patriotizmit që fashizmi u përpoq të rrënjoste në shoqërinë italiane si 
thjesht 'sentimentalizëm”. Ai gjithashtu dënoi 
dhuna që Musolini po përdorte kundër kundërshtarëve të tij politikë. 
Ai e etiketoi revolucionin fashist si një 'revolucion ironik',4 i cili u largua 
shumë nga rendi politik para-ekzistues i paprekur (një ndjenjë 
me sa duket ndahet nga Hitleri, i cili thuhet se i referohej fashizmit italian, 
me përzierjen e tij të çuditshme të pozicionit diktatorial të 'Il Duçes' me Këshillin e Madh 
fashist dhe monarkinë tradicionale, si një 'gjysmë punë'). Në më vonë 
vite ai duhej të vëzhgonte se, “Megjithatë, në terma strikt kulturor, 
'Revolucioni' fashist ishte thjesht një shaka.'5 Si fashizmi ashtu edhe nacional-socializmi 
mbështeteshin te masat për mbështetjen e tyre, gjë që i veçonte ato. 
nga sundimi nga aristokracia e botës tradicionale, dhe nacional-socializmi ishte i fiksuar 
nga një teori racore që rrjedh nga moderne, shkencore 
konceptet e evolucionit dhe biologjisë të cilat ishin tërësisht antitradicionale. 


Duke pasur parasysh kaq shumë probleme me fashizmin dhe nazizmin nga një 
këndvështrim tradicional, atëherë pse Evola tregoi ndonjëherë ndonjë interes për to 
fare2 Përgjigja qëndron në frymën e kohës. Deri në vitet 1930, ishte 
qartë se kombet demokratike të Evropës Perëndimore dhe të Bashkuar 
Shtetet, Bashkimi Sovjetik Komunist dhe vendet fashiste ishin të gjitha 
në një kurs përplasjeje me njëri-tjetrin. Dhe, pavarësisht nga të metat e tyre të shumta, 
lëvizjet fashiste, ndryshe nga shoqëritë demokratike dhe komuniste, ishin 
të paktën duke u përpjekur për të rivendosur diçka të ngjashme me rendin tradicional, 
hierar-kik brenda strukturës shoqërore të botës moderne - një rend 
e cila kishte mbetur e padiskutueshme përgjatë historive të të gjitha qytetërimeve për 
mijëra vjet, përpara fillimit të modernitetit. Ndërsa fashizmi dhe nacionalsocializmi ishin 
tërësisht modernistë në konceptimin e tyre, Evola besonte se, duke pasur parasysh 
kohën, ato mund të përdoreshin potencialisht 


8 Cituar në hyrjen e HT Hansen për Julius Evola, Men Among the Ruins (Roches-ter: Inner Traditions, 
2002), f. 36. 

4 Po aty, t. 36. 

5 Rruga e Cinnabarit, F. 114. 
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si një portë për të rivendosur një rend në Evropë të bazuar në vlera të vërteta 
tradicionale, dhe se ato mund të krijonin edhe forma të vërteta shoqërore 
tradicionale që do t'i kalonin ato. Është në këtë kontekst që këto ese — disa prej të 
cilave përmbajnë referenca të drejtpërdrejta për fashizmin, duke iu drejtuar lexuesve 
italianë apo gjermanë siç ishin fillimisht — duhen kuptuar. 


Ideali politik i Evolës ishte gjithmonë Perandoria Romake. Është thirrur në 
mënyrë të përsëritur përgjatë këtyre eseve. Fashistët flisnin shpesh për Romën e 
lashtë, ashtu si nazistët thërrisnin vazhdimisht mitin e një të kaluare të idealizuar 
nordike. Kuptimi i tyre për këto mrekulli të lashta, megjithatë, ishte i një lloji 
jashtëzakonisht sipërfaqësor, i cili në praktikë nuk shtrihej përtej ndërtimit të 
ndërtesave të reja në stilin e botës antike dhe krijimit të stileve artistike që ishin 
thjesht një imitim i epokës klasike. Evola donte të sillte ndryshim në një nivel shumë 
më të thellë. Ai nuk donte vetëm që të bëheshin disa ndryshime kozmetike — ai 
donte që italianët e ditëve moderne të rifillonin të mendonin dhe të silleshin siç 
kishin bërë paraardhësit e tyre të lashtë. Me pak fjalë, ai donte që italianët të 
bëheshin si romakët e lashtë — në mendime, fjalë dhe vepra. Kjo është arsyeja pse, 
për të, fashizmi mbeti shumë larg shpresave të tij për të — në shkrimet e tij, ai 
ndonjëherë i referohej asaj që donte si 'super-fashizëm'. Duke përdorur këtë term, 
ai nuk donte të thoshte se dëshironte më shumë nga ato që tashmë po ofronte 
fashizmi. Përkundrazi, ai po bënte thirrje për një transcendencë të fashizmit. 


Ai donte që revolucioni fashist të futej brenda, në shpirtin e çdo italiani individual 
dhe të zgjonte kujtesën racore të varrosur prej kohësh të paraardhësve të tyre të 
shquar perandorakë. Kur Italia e zhgënjeu, ai i transferoi shpresat e tij te gjermanët, 
veçanërisht në formën e Schutzstaffel (SS), i cili, me përpjekjet e Heinrich Himmler 
për ta shndërruar atë në diçka të ngjashme me një urdhër kalorësi mesjetar, dukej 
se mbante një shkëndijë të lashtë. Kalorësit Teutonikë brenda tyre. Evola madje u 
ftua të jepte një seri leksionesh për përfaqësuesit e lidershipit të SS në 1938. 
Megjithatë, SS ishte e fiksuar në përkufizimet thjesht bio-logjike të nazistëve për 
pastërtinë racore dhe besimin e tyre në supremacinë e nordikëve popujve, dhe si 
të tillë ata nuk ishin të impresionuar nga idetë e 'latinit' Evola, i cili propozoi idenë se 
shpirti dhe karakteri ishin po aq të rëndësishëm për kualifikimet racore të dikujt sa 
edhe prejardhja dhe gjaku. Ai u dërgua me mirësjellje. Si e tillë, shpresa e Evolës 
për të ndikuar në forcat politike të periudhës në mënyrë të tillë që të zbatonte planin 
e tij për rigjenerimin shpirtëror dhe kulturor të Evropës nuk u realizua kurrë. 


Dështimi i përpjekjeve të Evolës, megjithatë, në asnjë mënyrë nuk duhet 
kuptuar si reduktim i rëndësisë së eseve në këtë vëllim në thjesht 
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relike me interes thjesht historik. Shkrimi i Evolës ishte gjithmonë i drejtuar 

tek individi dhe ai besonte se ndryshimi i vërtetë duhej të fillonte në 

atë nivel përpara se të mund të pasonte ndonjë ndryshim domethënës politik ose shoqëror 
kostum. Për më tepër, rrënja e të gjithë të menduarit të Evolës qëndronte në botën e 
pandryshueshme të Traditës. Prandaj, qëndrimet dhe orientimet të cilat 

ai i inkurajoi lexuesit e tij që të adoptojnë si një mënyrë për t'u përgatitur për luftën 
mbarëbotërore të kohës së tij janë po aq të rëndësishme për një me mendje tradicionale 
individi që përgatitet të çelë veten për betejat dhe konfliktet e 

epokës sonë, qofshin ato politike apo të një lloji krejtësisht të ndryshëm. 

Përkufizimet e heroizmit dhe cilësitë e luftëtarit që Evola 

përshkrimet këtu janë me siguri të përjetshme dhe universale. Në të vërtetë, në 'Varietet 
të heroizmit”, mund të shihet lehtësisht, në fenomenin e muslimanit të sotëm 
'bombardues vetëvrasës', një heroizëm mbipersonal i një lloji identik me atë 

i pilotëve kamikaze japonezë që përshkruan Evola. Ndërsa nuk do 

të jetë e drejtë të etiketosh radikalët e sotëm islamikë si 'tradicionalistë', meqë 
interpretimi i tyre i veçantë i Islamit ka rrënjë moderniste në shkollën selefiste të shekullit 
të nëntëmbëdhjetë, ne ende mund të shohim disa elementë të një konceptimi tradicional 
të luftëtarit në veprimet e tyre. Për shembull, Evola përshkruan gjerësisht konceptin e 
xhihadit, i cili, siç shpjegon ai, përfshin një luftë të brendshme kundër dobësive të veta, 
si dhe kundër 

lufta kundër armiqve të jashtëm - atyre karakteristikat e të cilëve 

ngjajnë me ato aspekte të vetes që luftëtari po përpiqet t'i bëjë 

spastrim. Fatkeqësisht, ky koncept i dyfishtë i xhihadit si i përbërë nga një brendësi 

si dhe një formë e jashtme e luftës është hedhur poshtë nga radikalët e sotëm islamistë, 
të cilët besojnë se lufta kundër të pafeve duhet të marrë 

përparësi ndaj të gjitha konsideratave të tjera. Megjithatë, për fat të mirë, 

kuptimi i dyfishtë i xhihadit ende mund të gjendet në mesin e mistikëve islamikë: sufitë, 


të cilët mund të jenë fare mirë kujdestarët e fundit të një tradicionale. 
Islami në botën moderne. 


Pavarësisht këtyre dallimeve, megjithatë, një sulm i kryer nga një 'bombë 
vetëvrasës” islamist ruan ende idenë thelbësore të vetëtlijimit. 
dhe dëshira për transcendencë, që do të gjendet në tradicionalen 
koncepti i luftëtarit. Në 'Varieties of Heroism', Evola shpjegon pse ato 
Pilotët kamikaze japonezë që vdiqën teksa rrëzonin aeroplanët e tyre 
Anijet amerikane nuk duhet të konsiderohen si vetëvrasëse, pasi pilotët i kryen këto 
sulme me besimin se ata thjesht po hiqnin dorë. 
këtë jetë në favor të një ekzistence më transhendente dhe mbipersonale. 
Duke qenë se 'bombarduesit vetëvrasës' myslimanë besojnë në mënyrë të ngjashme 
se ata janë të destinuar për në Parajsë si rezultat i veprimeve të tyre, kundërshtimi ndaj një 
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Praktika mbi bazën e ndalimit të Kuranit kundër vetëvrasjes është, për rrjedhojë, 
qesharake. I tillë ishte, në të vërtetë, motivimi pas vrasësve të famshëm Is-maili të 
Alamutit që terrorizuan botën islame, si dhe 
ushtritë e kryqtarëve evropianë, me shekuj. Vrasësit kryen sulme të planifikuara me 
kujdes ndaj armiqve individualë, pa u kujdesur për sigurinë e vrasësit dhe, si e tillë, 
teknika e 'sulmit vetëvrasës” ishte shenja dalluese e tyre. Vrasësit ishin gjithmonë të 
siguruar, 
megjithatë, edhe nëse ata do të vdisnin gjatë sulmit të tyre, 
ata do të shpëtoheshin nga engjëjt dhe do të dërgoheshin të banonin në Parajsë përgjithmonë. 
Megjithëse Vrasësit, të cilët ishin një degë e vogël e shiizmit, konsiderohen si 
heretikë nga muslimanët e tjerë, ne mund të shohim rrënjët (ose, ndoshta, 
vetëm një paralele) e 'sulmuesve vetëvrasës” të sotëm në praktikat e tyre që është 
krejtësisht në përputhje me përshkrimin e Evola-s për mënyrën mbipersonale 
e vdekjes në luftime. 

Është e rëndësishme për mua të sqaroj se u referohem vetëm atyre 
sulmet e kryera kundër objektivave ushtarake ose politike. Sulmet masive me 
viktima ndaj civilëve, të cilat janë bërë një dukuri shumë e zakonshme në lrak dhe 
gjetkë në botën islame vitet e fundit, janë 
të huaja për dispozitat e luftës të përcaktuara në Islamin tradicional dhe mund të jenë 
justifikuar vetëm brenda doktrinave moderne inovative të tekfirit — në 
të cilin dikush mund t'i shpallë muslimanët e tjerë si femohues - ose xhahilijet - 
e cila i konsideron bashkëfshatarët myslimanë si të jetuar në një gjendje të injorancës pagane. Ajo 
është gjithashtu e ndaluar në Kur'an që të sulmohet edhe popullata civile 
e armikut të dikujt, diçka që islamistëve u është dashur të kryejnë akrobaci teologjike 
për ta anashkaluar për të justifikuar sulmet e tyre të përgjakshme 
në perëndim. Sigurisht, një sjellje e tillë vrasëse, e cila zakonisht kryhet nga 
dëshpërimi nga individë të zgjedhur nga më të ulëtit 
shkallët e shoqërisë, nuk është diçka që Evola do ta kishte përcaktuar si 
tradicionale ose të parë si të dëshirueshme, madje edhe në kundërshtim me shoqëritë që ai gjeti 
i urryer. Ideali i Evolës ishte ai i kshatriyas së përshkruar nga Zoti 
Krishna në Bhagavad-Gita, e cila është shpjeguar nga AC Bhak-tivedanta Svvami 
Prabhupada si më poshtë: 


“Ai që mbron nga e keqja quhet kshatriya. ... Të 

kshatrijat janë të trajnuar posaçërisht për të sfiduar dhe vrarë, sepse 
dhuna fetare ndonjëherë është një faktor i domosdoshëm. ... Në 
librat e ligjit fetar thuhet: 'Në fushëbetejë, një mbret ose 

kshatriya, ndërsa lufton një mbret tjetër që e kishte zili, është i 
përshtatshëm për arritjen e planetëve qiellorë pas vdekjes, pasi brah- 
manas gjithashtu arrijnë planetet qiellore duke sakrifikuar kafshë 
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në zjarrin e flijimit. Prandaj, vrasja në fushën e betejës mbi 
parimet fetare dhe vrasja e kafshëve në zjarrin e kurbanit nuk 
konsiderohen aspak si akte dhune, sepse të gjithë përfitojnë 
nga parimet fetare të përfshira. 6 


Një kshatriya, pra, nuk është një njeri i zakonshëm, por një njeri me 
qëndrimin dhe sjelljen më të lartë aristokratike. Ai nuk vret nga dëshira 
për të përmbushur ndonjë dëshirë egoiste ose për të sjellë ndonjë përfitim 
të përkohshëm politik. Përkundrazi, një kshatriya lufton sepse e di se 
është arsyeja e ekzistencës së tij, dharma e tij. Ai lufton për të mbrojtur 
parimet e fesë së tij dhe të bashkësisë së tij, duke e ditur se nëse e kryen 
detyrën e tij, pavarësisht fitores apo disfatës apo edhe sigurisë së tij 
personale, ai është i destinuar të arrijë platformën më të lartë shpirtërore. 
Por, për fat të keq, pak kshatriya të vërteta mund të gjenden në Kali-Yuga 
të degjeneruar në të cilën po jetojmë tani. 

Ndërsa Evola shikonte në të kaluarën për të kuptuar luftëtarin e 
vërtetë, Evola ishte shumë përpara kohës së tij në të kuptuarit e tij të 
politikës, siç ishin të gjithë 'revolucionarët konservatorë” në Evropë gjatë 
periudhës midis luftërave që kërkonin një formë të politikës. përtej 
grindjeve ba-nal mes partive që kanë dominuar në shekujt e fundit. 
Megjithatë, në kohën tonë, ne zbulojmë se idetë e përshkruara fillimisht 
nga Evola dhe të tjerët po gjejnë tërheqje të re mes atyre që kërkojnë një 
alternativë ndaj përhapjes globale në dukje të pandalshme të kapitalizmit 
demokratik. Ndërsa më shumë njerëz lodhen nga shoqëria konsumatore 
e butë multikulturore (ose, më saktë, anti-kulturore) që po ofrohet si një 
vizion i uto-pia-s, duket e mundshme që shkrimet e Evola do të vazhdojnë 
të rriten në lidhje me të çarat e kriza sociale vazhdon të thellohet. 
Veçanërisht, 'Kuptimi i elementit të luftëtarit për Evropën e Re' përmban 
një sërë njohurish që janë po aq të rëndësishme sot sa ishin në vitin 1941. 
Në këtë ese, Evola diskuton Luftën e Parë Botërore në kontekstin e 
'demokratike imperializmit”, dhe përpjekjes së aleatëve për t'i dhënë fund 
gjurmëve të fundit të mënyrës tradicionale të jetesës që mishëroheshin në 
Fuqitë Qendrore. Ne shohim ekzaktësisht të njëjtin fenomen në punë sot 
në përpjekjet e Shteteve të Bashkuara për të përhapur 'lirinë' përmes 
veprimeve ushtarake në Lindjen e Mesme dhe gjetkë, e cila është 
projektuar në mënyrë të ngjashme për t'i dhënë fund rezistencës në të 
fundit. zona të botës të cilat ende po e kundërshtojnë aktivisht kulturën e materializmit me ti 


6 AC Bhaktivedanta Svyvami Prabhupada, Bhagavad-Gita siç është (Mumbai: Bhaktive-danta 
Book Trust, 2008), Kapitulli 2, Teksti 31, f. 105. 


157 


Machine Translated by Google 


METAFIZIKA E LUFTËS 


vlerat. Si i tillë, ne jemi tani dëshmitarë të një rasti tjetër të 'imperializmit 
demokratik' me anë të të cilit fuqitë e sotme demokratike, duke pasur sukses 
tashmë në Evropë, po përpiqen të shkatërrojnë mbetjet e fundit (dhe vetëm një 
mbetje, duke pasur parasysh se sa thellësisht janë ndikuar nga moderniteti e 
gjithë bota ka qenë gjatë shekullit të kaluar) të konceptimit tradicional të rendit. 
Megjithatë, këto forca nuk do të mposhten me mjete ushtarake, por vetëm nga 
ata që zgjedhin të mishërojnë idealin e luftëtarit si nga brenda ashtu edhe nga 
jashtë, bota e Traditës është një mbretëri që asnjë forcë apo pasuri nuk mund ta 
nënshtrojë. 

Kjo hyrje nuk do të përmbajë një përmbledhje biografike të jetës së Evolës, 
pasi kjo tashmë është bërë gjerësisht nga disa shkrimtarë gjetkë në gjuhën 
angleze (më e dallueshme, veçanërisht për sa i përket qëndrimeve të tij politike, 
është Hyrje e Dr.HTHansen në Men Among the Ruins) , si dhe në autobiografinë 
e Evolës, Rruga e Cinnabarit. 

Megjithatë, duke qenë se këto ese kanë të bëjnë kryesisht me luftën, vlen të 
përmendet se Evola nuk e kuptonte luftën në një kuptim thjesht teorik. Evola 
shërbeu si oficer artilerie në ushtrinë italiane gjatë Luftës së Parë Botërore dhe ai 
do të kishte shërbyer përsëri në Luftën e Dytë Botërore nëse natyra e 
diskutueshme e pozicionit të tij në Italinë fashiste nuk do të kishte ndërhyrë për 
ta penguar atë. Evola e praktikoi atë që shkruante. Kjo nuk është më e dukshme 
se në esenë e tij 'Raca dhe Lufta', një pasazh nga i cili duket si një parandjenjë e 
fatit që do t'i ndodhte në vitin 1945, kur u plagos dhe u paralizua për jetën nga 
mesi e poshtë si pasojë e një sulm ajror teksa ishte duke punuar në Vjenë. 


Në të, Evola përmend një artikull gjerman për sulmet e bombardimeve nga 
avionët, “në të cilin testi i '“sang-froid”, reagimi i menjëhershëm dhe i kthjellët i 
instinktit të drejtimit në kundërshtim me impulsin brutal ose të hutuar, nuk mund të 
mos rezultojë në një vendim vendimtar. diskriminimi i atyre që kanë probabilitetin 
më të madh për të ikur dhe mbijetuar nga ata që nuk e kanë këtë. Këtu, me të 
vërtetë, mund të kemi një paraqitje të shkurtër të mendimit që qëndron pas 
refuzimit të tij për t'u tërhequr në strehimore gjatë sulmeve ajrore, në vend që të 
zgjedhë të ecë në rrugë si një provë për fatin e tij. 

Së fundi, një fjalë se ku u shfaqën fillimisht këto ese. Në vitin 1930, Evola 
krijoi një revistë dy-javore të tij, La Torre, e cila do të fokusohej në kritikën e 
fashizmit nga një këndvështrim tradicionalist, shkruar nga Evola si dhe shkrimtarë 
të tjerë. Sulmet e tij ndaj dështimeve të fashizmit zemëruan shumë njerëz në 
krijimin fashist, megjithatë, dhe autoritetet detyruan të ndalonin botimin e La Torre 
pas vetëm pesë numrave. Prandaj Evola e kuptoi se, nëse donte të vazhdonte të 
përpiqej të arrinte një audiencë të atyre që mund të ishin dashamirës ndaj mesazhit 
të tij 
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i reformës, atij do t'i duhej të gjente aleatë fashistë të lidhur mirë 
do të ishte i gatshëm të botonte shkrimet e tij dhe ia doli. Kjo është 
periudhë së cilës i përkasin pothuajse të gjitha esetë në këtë libër. Evola e gjeti 
një aleat i rëndësishëm në Giovanni Preziosi, i cili ishte redaktor i revistës, La 
Vita Italiana (shih 'Varietetet e heroizmit). Publikimi i Preziosit 
ishte edhe ndonjëherë kritik ndaj regjimit fashist, por vetë Preziosi 
kishte fituar besimin dhe respektin e Musolinit, dhe kështu iu lejua më shumë 
liria e përmbajtjes se shumica e të tjerëve. (Sipas Evola ishte gjithashtu 
u përfol se Preziosi zotëronte një arkiv materialesh të cilat, nëse 
bërë publike, do të vinte në siklet shumë nga udhëheqësit fashistë.)7 Preziosi 
kishte qenë një admirues i La Torre të Evola-s dhe ai ishte gjithashtu një mik i tij 
Arturo Reghini, ezoteriku i madh italian i cili kishte qenë njeriu dhe bashkëpunëtor 
i Evolës kur ai filloi të studionte për herë të parë spiritualitetin dhe misticizmin. Ai 
pranoi të fillonte të botonte shkrimet e Evolës në ditarin e tij dhe duke filluar nga 
viti 1936 ai financoi gjithashtu shumë nga udhëtimet e Evolës në vende të tjera. 
vende, të cilat ai po i bënte në përpjekje për të ndërtuar një rrjet kontaktesh nga 
organizata të ndryshme 'Revolucionare Konservatore' 
në të gjithë Evropën, në përputhje me shpresat e tij në kohën e përgatitjes së a 
elitë evropiane — dhe jo një elitë e ngushtë italiane — e cila mund një ditë 
zbatojë idetë e tij 'super-fashiste' (ose, siç tha ai vetë, 'gibelin') për të gjithë 
kontinentin. Vetë Evola shkroi, 'Ideja ime ishte ajo e 
duke bashkërenduar elementët e ndryshëm që në një farë mase, në Evropë, 
mishëruan mendimin tradicionalist nga një këndvështrim politik dhe kulturor.'8 
Kjo dëshirë është mjaft e dukshme brenda faqeve të këtij libri, pasi Evola i 
referohet vazhdimisht qytetërimit arian dhe citon referenca nga i gjithë 
të kulturës dhe historisë evropiane, në vend që të fokusohemi ekskluzivisht në 
Tradita italiane, si shumica e shkrimtarëve fashistë, me më konvencionalet e tyre 
ndjenjën e nacionalizmit, po bënin. 

Preziosi prezantoi Evolën edhe me Roberto Farinacci. Farinacci ishte 
një fashist që kishte një marrëdhënie personale me Musolinin, dhe ai ishte 
kryeredaktori i ll Regime Fascista (shih gjashtë esetë e para si dhe 
'The Roman Conception of Victory”), një revistë e cila ishte një botim zyrtar i 
Partisë Fashiste. Farinacci ishte indiferent ndaj të kaluarës së Evolës 
problemet me regjimin dhe ai u përpoq të ngrinte aspiratat kulturore të revolucionit 
fashist. Për këtë qëllim, ai i dha Evolës një faqe 
ditarin e tij çdo javë të dytë, në të cilin atij i jepej carte blanche 
shkruani për çfarëdo teme që dëshiron. Kjo faqe, e cila filloi të shfaqet 


7 Rruga e Cinnabarit, fF. 110. 
8 Rruga e Cinnabarit, f. 155. 


159 


Machine Translated by Google 


METAFIZIKA E LUFTËS 


në vitin 1933, u titullua 'Diorama Filosofico' (Diorama filozofike), dhe 
u titullua “Problemet e shpirtit në etikën fashiste”. Farinacci përdorur 
ndikimi i tij për të shmangur çdo përpjekje për të qortuar Evolën për të shkruar rreth 
Fashizmi nga një këndvështrim kritik. Kështu ndodhi që Evola iu dha një 
pozicion i padiskutueshëm nga i cili mund të shprehë vëzhgimet e tij. Kjo situatë 
do të vazhdonte për një dekadë të plotë, deri në vitin 1943. Shpesh, Evola 
Shkroi vetë përmbajtjen e 'Diorama”-s, por e përdori atë edhe si një forum për të 
nxjerrë në pah mendimtarët me të njëjtin mendim, me prirje letrare dhe politike, të 
cilët dëshironte t'i promovonte. Kështu, duke shqyrtuar 
historia e përpjekjeve të Evola për të botuar tekste të orientuara politikisht gjatë 
Epokës fashiste, ne mund të kuptojmë kompleksitetin e marrëdhënies së tij me 
fashizmin në përgjithësi, dhe kështu të shohim pse nuk mund të thuhet me saktësi 
të plotë se Evola ishte ose një fashist ose një antifashist. Më e vërteta 
përgjigja është se Evola pa te fashizmi një mundësi për diçka më të mirë, 
por se kjo mundësi ishte një mundësi që mbeti e parealizuar. 

Për ata të sapoardhur në Evola që po kërkojnë të kuptojnë 
tërësia e mendimit të tij, këto ese nuk janë vendi ideal për të filluar. Të 
Themeli i gjithë punës së tij është libri i cili u botua së shpejti 
përpara se të shkruheshin esetë në këtë vëllim: Revolta kundër botës moderne. 
Ky libër paraqet bazën metafizike për të gjithë jetën e tij 
punë, dhe njeriu duhet të njihet me të përpara se të lexojë ndonjë prej tyre 
Shkrimet e tjera të Evolës. Gjithashtu duhet bërë e qartë se këto ese 
nuk ishin aspak fjala e fundit e Evolës për temën e politikës. Lexuesit 
i interesuar se ku përfundoi mendimi politik i Evolës në pasluftë 
vite duhet të konsultohet me librin e tij Burrat mes rrënojave, në të cilin ai 
përshkruan të kuptuarit e tij për konceptin e apoliteisë, ose “apolitike”. 
qëndrimi” të cilin ai e ndjente se ishte një kusht i domosdoshëm për ata të një tradicionale 
prirja për të adoptuar në epokën e Kali-Yuga - epoka e fundit dhe më e degjeneruar 
brenda ciklit të epokave, siç kuptohet në traditën Vedike, dhe në të cilën ne 
jetojmë aktualisht. Apoliteia nuk duhet të ngatërrohet me apatinë ose mungesën 
e angazhimit, megjithatë - ajo është, përkundrazi, një formë e veçantë e angazhimit 
me çështjet politike që nuk ka të bëjë me qëllimet specifike të politikës, por më 
tepër me ndikimin. të tilla 
angazhim mbi individin. Ky nuk është vendi për ekzaminim 
të kësaj ideje, megjithatë, pasi esetë në këtë libër janë shkruar nga a 
Evola më e re, e cila mendonte se kishte ende një shans për të rivendosur diçka 
të rendit shoqëror tradicional nëpërmjet përdorimit të politikës profane. Akoma, 
vlen të përmendet se në esenë e fundit të këtij vëllimi, 'Rënia 
i Heroizmit”, i cili u shkrua jo shumë kohë përpara Burrave Ndër Rrënojat, 
ne mund të shohim diçka nga gjendja e mendjes së Evolës menjëherë pas 
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lufte. Pesimizmi ishte gjithmonë diçka e huaj për konceptimin e Evolës 
jetës, por në këtë ese mund të shohim Evolën duke anketuar forcat politike në 
punoi në vitin 1950 dhe duke kuptuar se asnjëri prej tyre nuk mund të ketë ndonjë 
interes për ata të një natyre tradicionale. Me shkatërrimin e vizionit hierarkik dhe 
heroik të fashizmit, nuk mbeti asgjë për të zgjedhur. 
në skenën politike, por dy ideologjitë konkurruese të egalitarizmit: kapitalizmi 
demokratik dhe komunizmi, të cilat të dyja synonin të 
dehumanizojnë individin. Për më tepër, Evola vëren se lufta në 
epoka teknologjike është reduktuar në luftimin midis makinerive, 
dhe, si të tilla, mundësitë për transcendencë heroike të ofruara nga lufta 
në kohët e mëparshme nuk janë më të disponueshme. Prandaj, lufta për një 
individi që kërkon të përjetojë heroizëm nuk do të jetë një nga politikat, ose 
edhe të luftimit në fushën e betejës, por përkundrazi, ajo do të përbëhet nga heroike 
individ në konflikt me vetë fenomenin e 'luftës totale”, në të cilën 
ideja e njerëzimit përballet me asgjësimin e mundshëm. Kjo është, në të vërtetë, 
gjendja e vështirë në të cilën të gjithë jemi gjetur që nga viti 1945, viti 
kur njerëzimi jo vetëm shfrytëzoi aftësinë për të shuar veten, por 
filloi gjithashtu të përballet me perspektivën për t'u humbur brenda makinerisë 
gjithnjë në rritje të krijimit tonë. Pa forca të rëndësishme politike 
duke kundërshtuar shndërrimin e botës sonë në një treg universal, të 
Konflikti i kohës sonë është lufta për të ruajtur njerëzimin në një botë gjithnjë e më 
artificiale. Kjo është beteja e vetme që ruan ndonjë rëndësi të vërtetë nga një 
këndvështrim tradicional. 

Shumica e shënimeve në fund të teksteve janë shtuar nga unë. Një të vogël 
numri i fusnotave të shtuara nga vetë Evola u përfshinë me disa 
të eseve dhe janë treguar kështu. 
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Botuar fillimisht më 25 maj 1935 si 
'Sulle forme dell'eroismo guerriero' në 
'Diorama mensile', Il Regime Fascista. 


Parimi themelor që qëndron në themel të të gjitha justifikimeve të luftës, 
nga pikëpamja e personalitetit njerëzor, është 'heroizëm”. Lufta, thuhet, 
i ofron njeriut mundësinë për të zgjuar heroin që fle brenda tij. 
Lufta prish rutinën e jetës komode: me anë të or-marrëveshjeve të tij të rënda, ajo 
ofron një njohuri shpërfytyruese të jetës, jetës sipas vdekjes. 
Në momentin kur individi arrin të jetojë si hero, edhe nëse është ai 
momenti i fundit i jetës së tij tokësore, peshon pafundësisht më shumë në shkallën e 
vlerat sesa një ekzistencë e zgjatur e shpenzuar duke konsumuar në mënyrë monotone 
ndër trivialitetet e qyteteve. Nga pikëpamja shpirtërore, këto mundësi plotësojnë 
tendencat negative dhe shkatërruese të luftës, 
të cilat në mënyrë të njëanshme dhe tendencioze theksohen nga materializmi pacifist. 
Lufta e bën njeriun të kuptojë relativitetin e jetës njerëzore dhe për këtë arsye 
gjithashtu ligji i një 'më shumë se jeta', dhe kështu lufta ka gjithmonë një vlerë anti-ma- 
terialiste, një vlerë shpirtërore. 

Konsiderata të tilla kanë merita të padiskutueshme dhe ndërpresin muhabetin e 
humanitarizmit, grindjet sentimentale, protestat e 
kampionët e 'parimeve të pavdekshme' dhe të 'ndërkombëtares' së 
heronjtë e penës. Megjithatë, duhet pranuar se, në rregull 
për të përcaktuar plotësisht kushtet në të cilat aspekti shpirtëror i luftës 
në fakt bëhet e dukshme, është e nevojshme të shqyrtohet çështja më tej dhe të 
përvijohet një lloj ''fenomenologjie e përvojës së luftëtarit', 
dallimin e formave të ndryshme dhe renditjen e tyre në mënyrë hierarkike për të 
nxjerr në pah aspektin që duhet të konsiderohet si parësor për përvojën he-roike. 
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Për të arritur në këtë rezultat, është e nevojshme të kujtojmë një doktrinë me 
të cilën lexuesit e rregullt të “Diorama” tashmë do të jenë të njohur, e cila — kini 
parasysh — nuk është produkt i ndonjë ndërtimi të veçantë, personal, filozofik, 
por përkundrazi. atë të të dhënave aktuale, me natyrë pozitive dhe objektive. 
Është doktrina e katërndarjes hierarkike, e cila interpreton historinë më të fundit 
si një rënie involucionare nga secila prej katër shkallëve hierarkike në tjetrën. Kjo 
katërndarje — duhet kujtuar — është ajo që, në të gjitha qytetërimet tradicionale, 
krijoi katër kasta të ndryshme: skllevër, shtresë e mesme borgjeze, aristokraci 
luftëtare dhe bartës të një autoriteti të pastër shpirtëror. Këtu, 'kastë' nuk do të 
thotë — siç supozojnë shumica — diçka artificiale dhe arbitrare, por më tepër 
“vendi” ku mblidhen individët, të cilët ndajnë të njëjtën natyrë, të njëjtin lloj interesi 
dhe thirrje, të njëjtin kualifikim primordial. 


Një 'e vërtetë' specifike, një funksion specifik, përcakton kastat, në gjendjen e tyre 
normale, dhe jo anasjelltas: kjo nuk është pra një çështje e privilegjeve dhe 
mënyrave të jetesës që monopolizohen mbi bazën e një kushtetute shoqërore pak 
a shumë artificialisht dhe të mbajtur në mënyrë të panatyrshme. Parimi themelor 
që qëndron pas të gjitha institucioneve formuese në shoqëri të tilla, të paktën në 
format e tyre më autentike historike, është se nuk ekziston një mënyrë e thjeshtë, 
universale e të jetuarit të jetës, por disa mënyra të dallueshme shpirtërore, të 
përshtatshme respektivisht me luftëtarin, borgjezi dhe skllavi, dhe se, kur 
funksionet dhe shpërndarjet shoqërore në të vërtetë i përgjigjen këtij artikulimi, 
ekziston — sipas shprehjes klasike — një rend secundum equum et bonum. 1 Ky 
rend është 'hierarkik' në atë që nënkupton një 

varësi të natyrshme të mënyrave më të ulëta të jetesës nga ato superioret — 
dhe, së bashku me varësinë, bashkëpunimin: detyra e eprorit është të arrijë 
shprehjen dhe personalitetin mbi një bazë thjesht shpirtërore. Vetëm raste të tilla, 
në të cilat ekziston kjo marrëdhënie e drejtë dhe normale nënshtrimi dhe 
bashkëpunimi, janë të shëndetshme, siç bëhet e qartë nga analogjia e organizmit 
të njeriut, e cila është e paqëndrueshme nëse, rastësisht, elementi fizik (skllevërit) 
ose elementi i jetës vegjetative (borgjezia) ose ai i vullnetit të pakontrolluar të 
kafshëve (luftëtarët) zë vendin parësor dhe udhërrëfyes në jetën e një njeriu dhe 
është i shëndoshë vetëm kur shpirti përbën pikën qendrore dhe përfundimtare të 
referencës për fakultetet e mbetura — të cilave, megjithatë, nuk u mohohet një 
autonomi e pjesshme, me jetë dhe të drejta vartëse të tyre brenda unitetit të 
tërësisë. 


1 Latinisht: 'sipas së vërtetës dhe drejtësisë”. Kjo ka qenë prej kohësh një maksimë e zakonshme ligjore. 
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Meqenëse nuk po flasim për ndonjë hierarki të vjetër, por për hierarki 
'të vërtetë', që do të thotë se ajo që është më lart dhe sundon është në të 
vërtetë ajo që është superiore, është e nevojshme t'i referohemi sistemeve 
të qytetërimit në të cilat, në qendër, ka një elitë shpirtërore dhe mënyra e 
jetesës së skllevërve, borgjezëve dhe luftëtarëve e nxjerrin kuptimin e 
tyre përfundimtar dhe justifikimin suprem nga referimi ndaj parimit që 
është trashëgimia specifike e kësaj elite shpirtërore dhe e manifestojnë 
këtë parim në veprimtarinë e tyre materiale. Megjithatë, një gjendje 
anormale arrihet nëse qendra zhvendoset, kështu që pika themelore e 
referencës, në vend që të jetë parimi shpirtëror, është ajo e kastës servile, 
borgjezisë ose luftëtarëve. Secila prej këtyre kastave manifeston hierarkinë 
e vet dhe një kod të caktuar bashkëpunimi, por secila është më e 
panatyrshme, më e shtrembëruar dhe më subversive se e fundit, derisa 
procesi të arrijë kufirin e tij — pra, një sistem në të cilin vizioni i jetës 
karakteristik i skllevërve vjen për të orientuar gjithçka dhe për t'u mbushur 
me të gjithë elementët e mbijetuar të tërësisë shoqërore. 

Politikisht, ky proces involucionar është mjaft i dukshëm në historinë 
perëndimore dhe mund të gjurmohet deri në kohët më të fundit. Shtetet e 
tipit aristokratik dhe të shenjtë janë pasuar nga shtete luftëtare monarkike, 
në një masë të madhe tashmë të sekularizuara, të cilat nga ana e tyre 
janë zëvendësuar nga shtete të sunduara nga oligarkitë kapitaliste (kasta 
borgjeze ose tregtare) dhe, së fundi, kemi parë tendenca drejt kësaj. 
-shtetet socialiste, kolektiviste dhe proletare, të cilat kanë arritur kulmin 
me bolshevizmin rus (kasta e skllevërve). 

Ky proces është paralel me kalimet nga një lloj qytetërimi në tjetrin, 
nga një kuptim themelor i jetës në tjetrin. Në çdo fazë, çdo koncept, çdo 
parim, çdo institucion merr një kuptim të ndryshëm, duke pasqyruar 
botëkuptimin e kastës mbizotëruese. 

Kjo është gjithashtu e vërtetë për 'luftën', dhe kështu ne mund t'i 
qasemi detyrës që fillimisht i kemi vendosur vetes, të specifikimit të llojeve 
të kuptimit që beteja dhe vdekja heroike mund të fitojnë. Lufta ka një 
fytyrë tjetër, në përputhje me vendosjen e saj nën shenjën e njërës prej kastave. 
Ndërsa, në ciklin e kastës së parë, lufta justifikohej me motive shpirtërore 
dhe tregoi qartë vlerën e saj si rrugë drejt arritjes së mbinatyrshme dhe 
arritjes së pavdekësisë nga heroi (ky është motivi i “luftës së shenjtë” '), 
në ciklin e aristokracive luftëtare ata luftuan për nderin dhe pushtetin e 
një princi të veçantë, ndaj të cilit tteguan një besnikëri që lidhej me 
dëshirë me kënaqësinë e luftës për hir të luftës. Me kalimin e pushtetit në 
duart e borgjezisë, pati një transformim të thellë: në këtë pikë, koncepti 
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i kombit materializohet dhe demokratizohet dhe krijohet një koncept antiaristokratik 
dhe natyralist për atdheun, në mënyrë që 

luftëtari zëvendësohet nga ushtari-qytetar, i cili lufton thjesht për mbrojtjen ose 
pushtimin e tokës: luftërat, megjithatë, përgjithësisht mbeten dinake 

e nxitur nga motive ose tendenca supremaciste me origjinë brenda 

rendi ekonomik dhe industrial. Më në fund, faza e fundit, në të cilën udhëheqja 
kalon në duart e skllevërve, tashmë ka mundur të realizojë 

— në bolshevizëm — një tjetër kuptim i luftës, që gjen shprehje në 

këto fjalë karakteristike të Leninit: “Lufta ndërmjet kombeve 

është një lojë fëminore, e preokupuar nga mbijetesa e një klase të mesme e cila 
nuk na intereson. Lufta e vërtetë, lufta jonë, është revolucioni botëror për të 
shkatërrimi i borgjezisë dhe triumti i proletariatit.' 

Duke pasur parasysh të gjitha këto, është e qartë se termi 'hero' është një 
emërues i përbashkët që përfshin lloje dhe kuptime shumë të ndryshme. 
Gatishmëria për të vdekur, për të sakrifikuar jetën tuaj, mund të jetë i vetmi parakusht, nga 
nga pikëpamja teknike dhe kolektiviste, por edhe nga pikëpamja e 
këndvështrimi i asaj që sot, në mënyrë brutale, është quajtur si 'foragjere të kota”. 
Megjithatë, është gjithashtu e qartë se nuk është nga kjo pikë 
mendimi se lufta mund të kërkojë ndonjë vlerë të vërtetë shpirtërore për individin, 
pasi ky i fundit nuk shfaqet si 'ushqim” por si personalitet — si 
është këndvështrimi romak. Ky këndvështrim i fundit është i mundur vetëm me 
kusht që të ketë një marrëdhënie të dyfishtë të mjeteve me qëllimet — domethënë me 
le të themi, kur, nga njëra anë, individi shfaqet si një mjet në lidhje me një luftë 
dhe përfundimet materiale të saj, por, në të njëjtën kohë, kur një luftë, 
nga ana e tij, është një mjet për individin, si një mundësi apo rrugë për 
fundi i arritjes së tij shpirtërore, i favorizuar nga përvoja heroike. 

Pastaj ka një sintezë, një energji dhe, bashkë me të, një efikasitet maksimal. 

Nëse vazhdojmë me këtë tren mendimesh, bëhet mjaft e qartë 
nga sa u tha më sipër se jo të gjitha luftërat kanë të njëjtat mundësi. Kjo për 
shkak të analogjive, të cilat nuk janë thjesht abstraksione, 
por që veprojnë pozitivisht përgjatë rrugëve të padukshme për shumicën e njerëzve, ndërmjet 
karakteri kolektiv që mbizotëron në ciklet e ndryshme të qytetërimit dhe elementi 
që i përgjigjet këtij karakteri në tërësi. 
të entitetit njerëzor. Nëse, në epokat e tregtarëve dhe skllevërve, forcat 
mbizotërojnë të cilat korrespondojnë me energjitë që përcaktojnë pjesën 
parapersonale, fizike, instinktive, 'telurike', organike-jetike të njeriut, pastaj në epoka 
e luftëtarëve dhe udhëheqësve shpirtërorë, gjejnë shprehje forcat të cilat i 
përgjigjen, përkatësisht, asaj që tek njeriu është karakteri dhe personaliteti 
vullnetar, dhe çfarë në të është personaliteti i shpirtëruar, personaliteti real- 
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është bërë sipas fatit të tij të mbinatyrshëm. Për shkak të të gjithë faktorëve 
transhendentë që ngjall tek ata, është e qartë se, në një luftë, shumica 
nuk mund të mos pësojë kolektivisht një zgjim, që korrespondon më shumë ose 
më pak ndaj ndikimit mbizotërues brenda rendit të shkaqeve të cilat 
kanë qenë më vendimtare për shpërthimin e asaj lufte. Individualisht, 
Përvoja heroike më pas çon në pika të ndryshme mbërritjeje: më saktësisht, në tre 
pika kryesore të tilla. 

Këto pika korrespondojnë, në thelb, me tre lloje të mundshme marrëdhëniesh 
në të cilat kasta e luftëtarëve dhe parimi i saj mund të gjenden. 
në lidhje me manifestimet e tjera tashmë të shqyrtuara. Në gjendjen normale, ato i 
nënshtrohen parimit shpirtëror, dhe pastaj atje 
shpërthen një heroizëm që të çon në mbijete, në mbipersonalitet. 
Megjithatë, parimi i luftëtarit mund të ndërtojë formën e tij, duke refuzuar 
të njohësh çdo gjë si superiore ndaj saj, dhe më pas përvojën heroike 
merr një cilësi që është 'tragjike': e pafytyrë, me temperament çeliku, por pa dritë. 
Personaliteti mbetet dhe forcohet, por në të njëjtën kohë, 
po kështu edhe kufiri i krijuar nga natyra e tij natyraliste dhe thjesht njerëzore. 
Sidoqoftë, ky lloj 'heroi' tregon njëfarë madhështie dhe, 
natyrisht, për tipat hierarkikisht inferiorë ndaj luftëtarit, dmth 
borgjeze dhe tipa skllevër, kjo luftë dhe ky heroizëm tashmë do të thotë 
tejkalim, ngritje, realizim. Rasti i tretë ka të bëjë me një parim të degraduar luftëtari, 
i cili ka kaluar në shërbim të elementeve hierarisht inferiorë (kastat nën të). Në raste 
të tilla, heroike 
përvoja është e bashkuar, pothuajse fatalisht, me një evokim dhe një shpërthim të 
forca instinktive, nënpersonale, kolektive, irracionale, kështu që ndodh, në thelb, një 
lezion dhe një regres i personalitetit të individit, i cili mund ta jetojë jetën vetëm në 
mënyrë pasive, i shtyrë qoftë nga nevoja. ose nga fuqia sugjestive e miteve dhe 
impulseve pasionante. 
Për shembull, historitë famëkeqe të Remarque2 pasqyrojnë vetëm mundësi të këtij 
lloji të fundit, ata rrëfejnë histori të llojeve njerëzore të cilët, 
të shtyrë në luftë nga idealizmat e rremë, më në fund kuptojnë se realiteti është diçka 
shumë të ndryshme - ata nuk bëhen bazë, as dezertorë, por gjithçka që i shtyn 
përpara gjatë provave më të tmerrshme është thelbësore. 
forcat, impulset, instinktet dhe reagimet, në të cilat nuk ka mbetur shumë njerëzor 
dhe që nuk njohin asnjë moment drite. 


2 Erich Maria Remarque (1898-1970) ishte një shkrimtar gjerman që shërbeu në Luftën e Parë Botërore. 
Vepra e tij më e njohur është romani i tij i vitit 1927, Të gjithë të qetë në frontin perëndimor, i cili 
përshkruante luftën në terma të tmerrshëm dhe pacitfist. 
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Në një përgatitje për luftë, e cila duhet të jetë jo vetëm materiale, por 
edhe shpirtërore, është e nevojshme që të gjitha këto të njihen me një 
vështrim të qartë dhe të palëkundur në mënyrë që të mund të orientohen 
shpirtrat dhe energjitë drejt zgjidhjes më të lartë, të vetmen. që i përgjigjet 
idealeve prej të cilave frymëzohet fashizmi. 

Fashizmi na shfaqet si një revolucion rindërtues, në atë që afirmon 
një koncept aristokratik dhe shpirtëror të kombit, si kundër kolektivizmit 
socialist dhe ndërkombëtarist, dhe nocionit demokratik dhe demagogjik 
të kombit. Veç kësaj, përbuzja e tij për mitin ekonomik dhe ngritja e tij në 
praktikë e kombit në shkallën e 'kombit luftëtar', shënon pozitivisht 
shkallën e parë të këtij rindërtimi, që është ri-nënshtrimi i vlerave të kastave 
të lashta të “tregtarët” dhe “skllevërit” ndaj vlerave të kastës menjëherë 
më të lartë. Hapi tjetër do të ishte shpirtërimi i vetë parimit të luftëtarit. Pika 
e nisjes do të ishte atëherë e pranishme për të zhvilluar një përvojë heroike 
në kuptimin e më të lartës nga tre mundësitë e përmendura më sipër. Të 
kuptosh se si një mundësi kaq e lartë shpirtërore, e cila është përjetuar 
siç duhet në qytetërimet më të mëdha që na kanë paraprirë dhe që, të 
themi të vërtetën, është ajo që na e bën të qartë aspektin e tyre konstant 
dhe universal, është më shumë se e drejtë. erudicioni studioz. Kjo është 
ajo me të cilën do të trajtojmë në shkrimet tona në vijim, në të cilat do të 
përqendrohemi në thelb në traditat karakteristike të romanit antik dhe 
mesjetar. 
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Botuar fillimisht më 8 qershor 1935 si 
'Sacrita della guerra' në 'Diorama 
mensile', JI Regime Fascista. 


Në artikullin tonë të mëparshëm, kemi parë se fenomeni i heroizmit të 
luftëtarëve ka forma të ndryshme dhe mund të ketë rrënjësisht të ndryshme 
kuptimet, siç shihet nga pikëpamja e një konceptimi që synohet të 
vendos vlerat e spiritualitetit të vërtetë. 

Duke rifilluar argumentin tonë nga ajo pikë, ne do të fillojmë duke treguar 
disa koncepte që lidhen me traditat tona të lashta, traditat romake. Dikush në 
përgjithësi ka vetëm një ide laike për vlerat e lashtësisë 
Romën. Sipas kësaj ideje, romaku ishte thjesht një ushtar, në 
kuptimi më i kufizuar i fjalës, dhe ishte me anë të cilësive të tij thjesht ushtare, së 
bashku me një kombinim fatlum rrethanash, që ai pushtoi botën. Ky është një 
mendim i rremë. 

Në radhë të parë, deri në fund, Romakët e konsideruan atë 
një nen besimi që forcat hyjnore e krijuan dhe e mbrojtën 
madhështia e Romës — imperium1 dhe Aeternitas.2 Ata që 
duan të kufizohen në një këndvështrim 'pozitiv' janë të detyruar ta rivendosin këtë 
perceptim, të ndjerë thellë nga romakët, me një mister, të 
mister, që do të thotë se një grusht burrash, pa ndonjë vërtet bindëse 
arsye, pa as ide për 'tokë' ose 'atdhe', dhe pa asnjë prej tyre 
mitet apo pasionet të cilave modernët u drejtohen me kaq dëshirë për të justifikuar 
luftën dhe për të promovuar heroizmin, vazhduan të lëviznin, gjithnjë e më tej, nga 
një vend në tjetrin, duke ndjekur një impuls të çuditshëm dhe të parezistueshëm, 
duke e bazuar gjithçka në një “askesis të pushtetit”. Sipas unanimit 


1 Imperium, i cili ishte pushteti i dhënë nga udhëheqësit e Romës, besohej se e kishte origjinën 
nga sanksioni hyjnor. 

2 Aeternitas Imperii, që do të thotë 'përjetësia e sundimit romak”, ishte një perëndeshë 
që kujdesej për ruajtjen e Perandorisë. 
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dëshmi e të gjithë autorëve klasikë, romakët e hershëm ishin shumë religjioz — nostri 
maiores religiossimi mortales, kujton Salust3 — dhe Cic-ero4 dhe Gellius5 përsërisin 
pikëpamjen e tij — por kjo fe e tyre nuk ishte 
të kufizuara në një sferë abstrakte dhe të izoluar, por përshkroi përvojën e tyre në 
tërësinë e saj, duke përfshirë në vetvete botën e veprimit, dhe për këtë arsye 
edhe botën e përvojës së luftëtarit. 

Një kolegj i shenjtë i veçantë në Romë, Feciales, kryesonte një shumë 
sistem i caktuar ritesh i cili siguronte homologun mistik të 
çdo luftë, nga shpallja e saj deri në përfundimin e saj. Në përgjithësi, është 
të sigurt se një nga parimet e artit ushtarak të romakëve i kërkonte ata që të mosi 
lejonin vetes të detyroheshin të përfshiheshin në betejë 
përpara se disa shenja mistike të kishin përcaktuar, si të thuash, 'momentin' e saj. Për 
shkak të shtrembërimeve mendore dhe paragjykimeve që rrjedhin nga moderne 
arsimin, shumica e njerëzve të sotëm natyrshëm do të ishin të prirur ta shihnin 
kjo është një superstrukturë e jashtme, supersticioze. Më dashamirës 
mund të shohë në të një fatalizëm të çuditshëm, por nuk është asnjëra nga këto. Thelbi 
i artit augural të praktikuar nga patriciati romak, si disiplina të ngjashme, me paka 
shumë të njëjtat karaktere që mund të gjenden lehtësisht 
në ciklin e qytetërimeve më të mëdha indo-evropiane, zbulimi i 'fateve' nuk ishte për 
t'u ndjekur me pasivitet supersticioz: përkundrazi, ai 
ishte njohja e pikave të kryqëzimit me ndikime të padukshme, të 
përdorimi i të cilit forcat e njerëzve mund të zhvillohen, shumëfishohen dhe drejtohen 
për të vepruar në një plan më të lartë, përveç atij të përditshëm, pra — kur 
harmonia ishte e përsosur — duke sjellë largimin e çdo pengese 
dhe çdo rezistencë brenda një kompleksi ngjarjesh i cili ishte material dhe 
shpirtërore në të njëjtën kohë. Në dritën e kësaj njohurie, nuk mund të jetë 
dyshonte se vlerat romake, 'ascesis i pushtetit' romak, domosdoshmërisht 
zotëronin një aspekt shpirtëror dhe të shenjtë dhe se ata konsideroheshin 
jo vetëm si një mjet për madhështinë ushtarake dhe kohore, por edhe si një 
mjetet e kontaktit dhe të lidhjes me forcat e mbinatyrshme. 


3 'Paraardhësit tanë ishin një racë më e devotshme e njerëzve', nga Sallust's The Conspiracy of Cat-iline, 
kapitulli 12. Në këtë pasazh Sallust vlerëson karakterin devotshëm të romakëve të hershëm në kundërshtim 
me romakët e kohës së tij, të cilët ai i quajti ' më i ulëti i llojit njerëzor”. Sallust (86-34 pes) ishte një 

historian i njohur romak. 

4 Marcus Tullius Cicero (106-43 pes) ishte një filozof dhe orator i famshëm në Republikën Romake. 


5 Aulus Gellius (rreth 125-rreth 180 pas Krishtit) ishte një autor romak, vepra e vetme e mbijetuar e të cilit 


janë Netët e Atticës, që është një libër i zakonshëm me shënime të marra nga burime të tjera të 
ndryshme për të cilat ai kishte lexuar ose dëgjuar. 
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Nëse do të ishte e përshtatshme për ta bërë këtë këtu, ne mund të prodhonim 
materiale të ndryshme në mbështetje të kësaj teze. Ne do të kufizojmë veten, megjithatë, në 
duke përmendur se ceremonia e triumfit në Romë kishte karakter 
e cila ishte shumë më tepër fetare sesa militariste në kuptimin laik dhe 
se shumë elementë duket se tregojnë se romaku ia atribuoi fitoren 
e udhëheqësve të tij më pak ndaj atributeve të tyre thjesht njerëzore sesa ndaj një 
force transcendente që manifestohet në një mënyrë reale dhe efikase nëpërmjet tyre, 
heroizmi i tyre dhe nganjëherë sakrifica e tyre (si në ritin e njohur si 
devotio, në të cilën krerët sakrifikuan veten).6 Fitimtari, në 
Ceremonia e lartpërmendur e triumfit, e vënë në shenjën e supremit 
Zoti i Kapitolit7 sikur të ishte një imazh hyjnor dhe shkoi në procesion 
të vendosë dafinat triumfale të fitores së tij në duart e këtij Zoti, si 
nëse thuhet se ky i fundit ishte fituesi i vërtetë. 

Së fundi, një nga origjinat e apoteozës perandorake, domethënë, 
të ndjenjës se një numenë i pavdekshëm fshihej te Perandori, 
është padyshim përvoja e luftëtarit: imperatori ishte fillimisht udhëheqësi ushtarak,9 
i vlerësuar në fushën e betejës në momentin e 
fitorja: në këtë moment, ai dukej i shpërfytyruar nga një forcë nga lart, 

e frikshme dhe e mrekullueshme, që impononte pikërisht ndjenjën e nu-men. Kjo 
pikëpamje, mund të shtojmë, nuk është e veçantë për Romën, por gjendet 

në të gjithë antikitetin mesdhetar klasik, dhe ashtu ishte 

nuk kufizohet vetëm tek fituesit në luftë, por nganjëherë zbatohet edhe për fituesit 
e Lojërave Olimpike dhe të luftimeve të përgjakshme të cirkut. Në 

Helades,10 miti i heronjve shkrihet me doktrinat mistike, si p.sh 


6 Në devotio, një gjeneral romak do të ofrohej të sakrifikonte jetën e tij në një betejë në mënyrë që të 
siguronte fitoren. 

7 Kapitoliumi ishte një tempull në një nga shtatë kodrat e Romës, i cili iu kushtua një treshe hyjnish. Triada 
origjinale përbëhej nga Jupiteri, Marsi dhe Quinrus. Më vonë ajo u përbë nga Jupiteri, Juno dhe Minerva. 


8 ' Numeni, ndryshe nga nocioni i deus (siç u kuptua më vonë), nuk është një qenie ose një person, por një 
fuqi e pastër që është në gjendje të prodhojë efekte, të veprojë dhe të manifestohet. Ndjenja e pranisë reale të 
fuqive të tilla, ose numina, si diçka në të njëjtën kohë transcendente dhe megjithatë imanente, e 
mrekullueshme por e frikshme, përbënte substancën e përvojës origjinale të “të shenjtës”. Nga Julius 

Evola, Re-volt Against the Modern VVorlid (Rochester: Inner Traditions, 1995), f. 42. 


9 Ky ishte rasti në Republikën Romake. Gjatë Perandorisë Romake, titulli i imperatorit iu dha vetëm 


Perandorit, dhe herë pas here anëtarëve të familjes së tij. 
10 Forma e shumësit të Hellas, që është enri i lashtë i Greqisë. 
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Orfizmi,11 që bashkon në mënyrë të konsiderueshme karakterin e luftëtarit fitimtar 
dhe të iniciuarit, fitimtar mbi vdekjen, në të njëjtën simbolikë. 

Këto janë tregues të saktë të një heroizmi dhe një sistemi vlerash 
të cilat zhvillohen në të ndryshme shpirtërore pak a shumë të vetëdijshme 
shtigje, shtigje të shenjtëruara jo vetëm nga pushtimi i lavdishëm material i cili 
ndërmjetësojnë, por edhe nga fakti se përfaqësojnë një lloj rituali 
evokim që përfshin pushtimin e të paprekshmes. 

Le të shqyrtojmë disa dëshmi të tjera të kësaj tradite, e cila, sipas saj 
vetë natyra, është metafizike: elementë të tillë si 'raca' nuk munden pra 
zotërojnë më shumë se një vend dytësor, të kushtëzuar në të. E themi këtë sepse, 
në artikullin tonë të radhës, synojmë të trajtojmë 'luftën e shenjtë” të praktikuar. 
nga luftëtarët e 'Perandorisë së Shenjtë Romake'.12 Ai qytetërim, siç është 
i njohur, përfaqëson një pikë konvergjence krijuese midis komponentëve të ndryshëm: 
romak, të krishterë dhe nordikë. 

Ne kemi diskutuar tashmë tiparet përkatëse të së parës 
këto komponentë (dmth. romake). Komponenti i krishterë do të shfaqet me tiparet e 
një heroizmi kalorës, mbikombëtar si kryqtari. Komponenti nordik mbetet për t'u 
treguar. Për të shmangur alarmin 
lexuesit tanë në mënyrë të panevojshme kemi deklaruar që në fillim se ajo që ne 
referoj ka, në thelb, një karakter mbiracor, dhe për këtë arsye nuk është 
llogaritur për të inkurajuar qëndrimin e çdo njeriu të vetëquajtur 'të veçantë' ndaj të 
tjerëve. Për të kufizuar veten në një aluzion se çfarë lloj gjëje ne 
këtu do të thotë të përjashtosh, do të themi se, sado e habitshme të duket, në 
Rilindja pak a shumë e furishme nordike e festuar sot ad usum del-phini13 nga 
Gjermania Nacional Socialiste, gjejmë kryesisht një deformim dhe 
vulgarizimi i traditave nordike ashtu siç kanë ekzistuar fillimisht dhe ashtu si ato 
mund të gjendej ende tek ata princër që e konsideronin një nder të madh 
të mund të thonë për veten e tyre se ata ishin romakë, edhe pse të 
Raca teutonike. Në vend të kësaj, për shumë shkrimtarë racistë sot ka ardhur 'nordiku 


11 Orfizmi ishte një fe në Greqinë e lashtë që ndryshonte në një sërë aspektesh nga feja popullore, që 
thuhet se ishte themeluar nga poeti Orfeu, i cili zbriti në Hades dhe më pas u kthye. 


12 Perandoria e Shenjtë Romake, siç u bë e njohur, u themelua në vitin 962 pas Krishtit dhe mbijetoi në 
forma të ndryshme deri në vitin 1806. Përbërja e saj territoriale ishte gjithmonë në fluks, por në kulmin e saj 
ajo përbëhej nga Evropa Qendrore, duke përfshirë kohën moderne. Gjermania, si dhe pjesë të Italisë dhe 
Francës së sotme. Pavarësisht nga enri i saj, Roma ishte rrallë ndonjëherë pjesë e Perandorisë dhe nuk 
kishte asnjë lidhje të drejtpërdrejtë midis saj dhe Perandorisë origjinale Romake. 


13 “Për përdorimin e Dauphin”, pas një praktike të censurimit të klasikëve grekë dhe romakë, e cila u 
promovua nga Louis XIV për edukimin e djalit të tij, i cili kërkonte heqjen e pasazheve gjoja fyese prej tyre. 
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do të thotë anti-romake, dhe “roma” ka ardhur në kuptimin, pak a shumë, 
“hebre”. 


Duke thënë këtë, ne mendojmë se është e përshtatshme të riprodhojmë 
këtë formulë domethënëse të nxitjes për luftëtarin, siç gjendet në lashtësinë. 
Tradita kelte: 'Luftoni për tokën tuaj dhe pranoni vdekjen nëse është e nevojshme, që atëherë 
vdekja është një fitore dhe një çlirim i shpirtit.' 

Shprehja mors triumphalis14 në traditën tonë klasike 
korrespondon me këtë koncept. Për sa i përket traditës së drejtë nordike, e 
njohur për të gjithë është pjesa që ka të bëjë me Valhalla, selia e qiellit. 
pavdekësi, e rezervuar për stokun hyjnor 'të lirë' dhe heronjtë e rënë mbi të 
fushëbeteja ('Valhalla' do të thotë fjalë për fjalë 'nga pallati i cho-sen'). Zoti i 
kësaj ndenjëse simbolike, Odin ose VVotan, shfaqet në 
Ynglingasaga si ai që me vetëllijimin e tij simbolik mbi 
'pema botërore”, u tregoi heronjve se si të arrinin në vendqëndrimin hyjnor, ku 
ata jetojnë përjetësisht si në një majë të shndritshme, e cila qëndron në dritën 
e përhershme të diellit, mbi çdo re. Sipas kësaj tradite, asnjë flijim apo formë 
adhurimi u vlerësua më shumë nga Zoti suprem dhe i pasur me fruta të 
mbinatyrshme, sesa ai që kryen luftëtari që 
lufton dhe bie në fushën e betejës. Por kjo nuk është e gjitha. Shpirtrat e 
heronjtë e rënë do të shtonin forcat e tyre në falangën e atyre që asistonin 
'heronjtë qiellorë' në luftën në ragnardkk, domethënë fati 
e 'errësimit të hyjnores”, e cila, sipas këtyre mësimeve, dhe 
edhe sipas helenëve (Hesiodit),15 ka kërcënuar botën 
që nga kohra të lashta. 

Këtë motiv do ta shohim të rishfaqet, në një formë tjetër, në mesjetë 
legjendat që lidhen me 'betejën e fundit', të cilën perandori i pavdekshëm 
do të luftojë. Këtu, për të ilustruar universalitetin e këtyre elementeve, ne do 
vini në dukje ngjashmërinë midis këtyre koncepteve të lashta nordike 
(të cilin, le të themi kalimthi, VVagner16 e ka bërë të panjohur nga 
mjetet e romantizmit të tij të turbullt, bombastik, karakteristik teutonik) 
dhe konceptet e lashta iraniane dhe më vonë persiane. Shumë mund të jenë 
habitur kur dëgjoi se Valkyries mirënjohur, të cilat zgjedhin 


14 Latinisht: 'vdekja triumfale”. 

15 Hesiodi (përafërsisht shekulli VII para Krishtit) ishte një poet i hershëm grek. Vepra e tij më e famshme, 
Veprat dhe Ditët, përshkruan Pesë Epokat ciklike të Njeriut, duke filluar me Epokën e Artë utopike dhe duke 
përfunduar në Epokën apokaliptike të Hekurit. 

16 Richard VVagner (1813-1883), kompozitori gjerman, veprat e të cilit ishin shumë me ndikim në të gjitha 
sferat e kulturës evropiane në këtë kohë. Evola pa dyshim ka parasysh tetralogjinë e dramave muzikore të 
VVag-ner-it, Unaza e Nibelungenit, libreti i së cilës bazohet në mitet e lashta norvegjeze. 
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shpirtrat e luftëtarëve të destinuar për Valhalla, janë vetëm personifikimi 
transcendent i pjesëve të vetë luftëtarëve, pjesë të cilat e gjejnë ekuivalentin e 
tyre të saktë në Fravashi, për të cilin flasin traditat iraniane-persiane - Fravashi, 

të përfaqësuar edhe si gra të dritës. dhe virgjëreshat e stuhishme të betejës, të 
cilat personifikojnë pak a shumë forcat e mbinatyrshme me anë të të cilave natyra 
njerëzore e luftëtarëve 'besnikë ndaj Zotit të Dritës' mund të shpërfytyrohet dhe të 
sjellë fitore të tmerrshme, dërrmuese dhe të përgjakshme. Tradita iraniane 
përfshin gjithashtu konceptimin simbolik të një figure hyjnore - Mithra, e përshkruar 
si “luftëtari që nuk fle kurrë” - i cili, në krye të Fravashit të tij besnik, lufton kundër 
emisarëve të perëndisë së errët deri në ardhjen e Saoshyantit. Zot i mbretërisë 
së ardhshme të paqes 'triumfuese”. 


Këto elemente të traditës së lashtë indo-evropiane, në të cilat përsëriten 
motivet e sakralitetit të luftës dhe të heroit që në të vërtetë nuk vdes, por bëhet 
pjesë e një ushtrie mistike në një betejë kozmike, kanë pasur një ndikim të 
dukshëm në disa elementë të krishterimit. — të paktën atë krishterim, i cili do të 
mund të përvetësonte realisht moton: vita est militia 17 dhe të njihte jo vetëm 
dhe të tjerave, shpëtimin përmes përulësisë, karakterit , dashurisë, shpresës 
por edhe atë — duke përfshirë elementin heroik, në rastin tonë — 'Mbretëria e Qiellit 
mund të kapet nga stuhia'. Është pikërisht ky konvergjencë motivesh që lindi 
konceptimin shpirtëror të 'Luftës së Madhe”, të veçantë të epokës mesjetare, të 
cilën do ta trajtojmë në artikullin tonë të ardhshëm në 'Diorama', ku do të trajtojmë 
më nga afër brendësinë, individuale. por gjithsesi aspekt aktual i këtyre mësimeve. 


17 Latinisht: 'jeta është një luftë në tokë”. 
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kryqëzatat 


Botuar fillimisht më 9 korrik 1935 si 
'Significato della Crociata” në “Diorama”. 
mensile', ll Regime Fascista. 


Le të rifillojmë shqyrtimin tonë të atyre traditave në lidhje me heroizmin, 
në të cilat lufta konsiderohet si një rrugë e realizimit shpirtëror në 
kuptimin më të rreptë të termit, dhe kështu fiton një justifikim dhe qëllim 
transcendent. Ne kemi diskutuar tashmë konceptet e botës së lashtë romake 
në këtë drejtim. Ne përshkruam më pas traditat nordike në lidhje me karakterin 
përjetësues të vdekjes vërtet heroike në 
fushën e betejës. Ishte e nevojshme të shqyrtoheshin këto tradita përpara se 
të merrej në konsideratë bota mesjetare, pasi, siç njihet përgjithësisht, 
Mesjeta, si kulturë, lindi nga sinteza e tre elementeve: së pari, 
romake: së dyti, nordike: dhe së treti, i krishterë. 

Kështu, ne jemi tani në një pozicion për të shqyrtuar idenë e 'shenjtërisë 
së Luftës” siç e njihte dhe e kultivoi epoka mesjetare perëndimore. Si 
duhet të jetë evidente, ne këtu i referohemi kryqëzatave siç kuptohet në të tyre 
kuptimi më i thellë, jo kuptimi i pretenduar nga materialistët historikë, sipas të 
cilit ata janë thjesht efekte të determinizmit ekonomik dhe etnik, as kuptimi i 
pretenduar nga mendjet e 'zhvilluara', sipas të cilit 
ato janë thjesht fenomene bestytnie dhe ekzaltimi fetar — as, 
më në fund, a do t'i konsiderojmë ato thjesht si fenomene të krishtera. Në 
lidhje me këtë pikë të fundit, është e nevojshme të mos harrojmë marrëdhënien 
e saktë midis mjeteve dhe qëllimeve. Thuhet shpesh se, në kryqzatat, besimi 
i krishterë përdori frymën heroike të fesë perëndimore. Megjithatë, e kundërta 
është e vërteta: domethënë, besimi i krishterë, 
dhe imperativat relative dhe kontingjente të luftës fetare 
kundër 'të pafeve' dhe 'çlirimit' të 'Tempullit' dhe “Tokës së Shenjtë”, 
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ishin thjesht mjetet që i lejonin shpirtit heroik të shfaqej, të afirmohej dhe të 
realizonte një lloj askeze, të dallueshme nga ajo e soditësit, por jo më pak të 
pasur me fryte shpirtërore. Shumica e kalorësve që dhanë energjitë dhe gjakun e 
tyre për 'luftën e shenjtë' kishin vetëm idetë më të paqarta dhe njohuritë teologjike 
më të skicuara në lidhje me doktrinën për të cilën luftuan. 


Megjithatë, konteksti kulturor i kryqëzatave përmbante një mori elementësh 
që mund t'u jepnin atyre një kuptim më të lartë, shpirtërisht simbolik. Mitet 
transhendente u rishfaqën nga nënvetëdija në shpirtin e kalorësisë perëndimore: 
pushtimi i “Tokës së Shenjitë' që ndodhet 'përtej detit' ishte shumë më i lidhur 
nga sa e kanë imagjinuar shumë njerëz me sagën e lashtë sipas së cilës 'në të 
largët Lindja, ku lind Dielli, shtrihet qyteti i shenjtë ku vdekja nuk ekziston, dhe 
heronjtë me fat që janë në gjendje ta arrijnë atë, gëzojnë qetësi qiellore dhe jetë 
të përhershme”. 


Për më tepër, lufta kundër Islamit kishte, për nga natyra e saj dhe që nga 
fillimi i saj, rëndësinë e një prove asketike. “Kjo nuk ishte thjesht një luftë për 
mbretëritë e tokës”, shkroi historiani i famshëm i kryqëzatave, Kugler, 1 “por një 
luftë për Mbretërinë e Qiellit: kryqëzatat nuk ishin një gjë e njerëzve, por më tepër 
e Zotit. prandaj, ato nuk duhet të mendohen në të njëjtën mënyrë si ngjarjet e 
tjera njerëzore.' 

Lufta e shenjtë, sipas një kronikani të vjetër, duhet të krahasohet me 'një 
banjë si ajo në zjarrin e purgatorit, por para vdekjes'. Ata që vdiqën në kryqëzatat 
u krahasuan simbolikisht nga papët dhe priftërinjtë me 'arin e provuar tre herë 
dhe të rafinuar shtatë herë në zjarr', një sprovë pastruese aq e fuqishme sa hapi 
rrugën drejt Zotit suprem. 

'Mos e harroni kurrë këtë orakull', shkroi Shën Bernardi, 2 'qoftë nëse 
jetojmë ose vdesim, ne i përkasim Zotit. Është një lavdi për ju që të mos largoheni 
kurrë nga beteja Inësel) nuk mbuloheni me dafina. Por është një lavdi edhe më e 
madhe të fitosh në fushën e betejës një kurorë të pavdekshme I...) Oh gjendje 
fatlume, në të cilën vdekja mund të afrohet pa frikë, të pritet me padurim dhe të 
pritet me një zemër të qetël' U premtua se kryqtari do të arrinte një lavdi absolute 
- lavdi asolue, në provansale 


1 Bernhard Kugler, Geschichte der Kreuzzige (Berlin: G. Grote, 1880). Nuk ekziston asnjë përkthim në anglisht. 


2 Saint Bernard of Clairvaux (1090-1153), një abat francez i cili ishte jashtëzakonisht me ndikim në ngritjen e 
Kryqëzatës së Dytë. Ai gjithashtu ndihmoi në formulimin e Rregullit të Kalorësve Templarë. 
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gjuhën — dhe se do të gjente “prehje në parajsë” — conquerre lit en par-adis — do të 
thotë, do të arrinte mbijetën, mbinatyroren. 

gjendje ekzistence, diçka përtej përfaqësimit fetar. Në këtë 

respekt, Jerusalemi, qëllimi i lakmuar i pushtimit, u shfaq në një aspekt të dyfishtë, si 
një qytet tokësor dhe si një simbol, qiellor dhe i paprekshëm. 

qytet — dhe kryqëzata fitoi një vlerë të brendshme të pavarur nga gjithçka e jashtme 
integumente, mbështetje dhe motive të dukshme. 

Përveç kësaj, kontributi më i madh në fuqi punëtore iu dha 
kryqëzatat me urdhra kalorës si Templarët dhe Kalorësit 
e Shën Gjonit, të cilat përbëheshin nga burra të cilët, si murgu ose 
Asketi i krishterë, kishte mësuar të përçmonte kotësinë e kësaj jete: luftëtarë 
i lodhur nga bota, që kishte parë gjithçka dhe kishte shijuar gjithçka, 

u tërhoqën në urdhra të tillë, duke u bërë kështu gati për një veprim absolut, të lirë nga 
interesat e jetës së përbashkët, të përkohshme dhe gjithashtu të 

jeta politike në kuptimin e ngushtë. Urbani VIII3 iu drejtua kalorësisë si 

bashkësia mbikombëtare e atyre që ishin 'gati të vrapojnë në luftë kudo që të 
shpërthejë, dhe të sjellin frikën e krahëve të tyre në mbrojtje të nderit dhe drejtësisë”. 
Ata duhet t'i përgjigjen thirrjes për 'të shenjtë” 

lufta' aq më lehtë, sipas një prej shkrimtarëve të kohës, 

meqenëse shpërblimi i tij nuk është një feud tokësor, gjithmonë i revokueshëm dhe i kushtëzuar, 
por një 'feuad qiellor”. 

Për më tepër, rrjedha e kryqëzatave, me të gjitha implikimet e saj më të gjera për 
ideologjinë e përgjithshme të kohës, çoi në një pastrim dhe internalizim të frymës së 
ndërmarrjes. Duke pasur parasysh bindjen fillestare se 
lufta për 'besimin e vërtetë' nuk mund të mos kishte një rezultat fitimtar, të 
pengesat e para ushtarake që pësuan ushtritë kryqtare ishin një burim 
të befasisë dhe zhgënjimit: por, në fund, shërbyen për të nxjerrë në dritë të 
aspekti më i lartë i 'luftës së shenjtë”. Fati i pakënaqur i një kryqëzate u krahasua nga 
klerikët e Romës me fatkeqësitë e virtytit, të cilat janë 
bërë mirë vetëm në një jetë tjetër. Por, duke marrë këtë qasje, ata ishin 
tashmë afër njohjes së diçkaje superiore ndaj fitores dhe humbjes, dhe sipas rëndësisë 
më të lartë për aspektin dallues 
të veprimit heroik i cili realizohet në mënyrë të pavarur nga çdo e dukshme dhe 
fruta materiale, pothuajse në kuptimin e një oferte, e cila nxjerr, nga 


8 Urban VIII (1568-1644) ishte Papë nga viti 1623 deri në vdekjen e tij, gjatë Luftës Tridhjetëvjeçare. Ai ishte 
Papa i fundit që përdori forcën e armatosur në një përpjekje për të rritur zonën nën autoritetin papnor. Ai 
ishte gjithashtu Papa që dënoi Galileon për teorinë e tij të heliocentrizmit. 


176 


Machine Translated by Google 


KUPTIMI I KRYQËZATAVE 


sakrifica virile e të gjithë elementëve njerëzorë, “absoluti” përjetësues 
lavdi”. 

E shikon se në këtë mënyrë ata iu afruan një aeroplani që ishte mbitradicional, 
në kuptimin më të rreptë, historik dhe fetar të fjalës. 
'tradita'. Besimi i veçantë fetar, qëllimet e menjëhershme, të 
fryma antagoniste, u shfaqën qartë si mjete të thjeshta, si të panevojshme 
në vetvete, si natyra e saktë e një karburanti që përdoret për tabanin 
qëllimi i ringjalljes dhe ushqyerjes së një flake. Ajo që mbeti në qendër, 
megjithatë, ishte vlera e shenjtë e luftës. Kështu u bë e mundur të kuptohej se 
kundërshtarët e momentit pranuan të luftonin të njëjtën gjë 
kuptimi tradicional. 

Në këtë mënyrë dhe pavarësisht gjithçkaje, kryqëzatat ishin në gjendje të 
pasuronin shkëmbimin kulturor midis Perëndimit Gibelline4 dhe Arabisë 
Lindja (vetë qendra e elementeve tradicionale më të lashta), një ndryshim, rëndësia 
e të cilit është shumë më e madhe se sa kanë shumica e historianëve 
ende i njohur. Siç e gjetën veten kalorësit e urdhrave të kryqëzatave 
në prani të kalorësve të urdhrave arabë, të cilët ishin pothuajse të dyfishtë të tyre, 
duke shfaqur korrespondencë në etikë, zakone dhe ndonjëherë 
madje edhe simbolet, pra 'lufta e shenjtë' që kishte shtyrë të dy qytetërimet kundër 
njëri-tjetrit në emër të feve të tyre përkatëse, çoi 
ata në të njëjtën kohë të takohen, domethënë të kuptojnë se, pavarësisht 
duke pasur si pikënisje dy besime të ndryshme, ata përfundimisht i kishin akorduar 
në luftë vlerën identike, të pavarur të spiritualitetit. 

Në artikullin tonë të ardhshëm, ne do të studiojmë mënyrën në të cilën, nga 
premisat e besimit të tij, kalorësi i lashtë arab u ngjit në të njëjtën pikë supra- 
tradicionale që kalorësi kryqtar arriti me asketizmin e tij heroik. 


Për momentin, megjithatë, do të donim të merreshim me një pikë tjetër. 
Ata që i konsiderojnë kryqëzatat, me indinjatë, si ndër më 
episodet ekstravagante të mesjetës 'e errët', nuk kanë as dyshimin më të vogël se 
ajo që ata e quajnë fanatizëm fetar ishte e dukshme. 
shenjë e pranisë dhe efektivitetit të një ndjeshmërie dhe vendosmërie, 
mungesa e të cilave është më karakteristike për barbarinë e vërtetë. Në fakt, 
njeriu i kryqëzatave ishte në gjendje të ngrihej, të luftonte dhe të vdiste për një qëllim 


4 Gibelinët ishin një fraksion në Perandorinë e Shenjtë Romake që favorizonte fuqinë perandorake të fronit të 
Hohenstaufen mbi pushtetin e Vatikanit, siç mbështetej nga rivalët e tyre, Guelphs. Evola e pa këtë konflikt si 
nënvizim të dallimit ndërmjet autoritetit priftëror dhe mbretëror në shtet, pasi ai besonte se pikëpamja 
Ghibelline ishte e vetmja e vlefshme nga një këndvështrim tradicional. Ai e diskuton këtë gjerësisht në Re-voilt 
kundër botës moderne 
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e cila, në thelb, ishte mbipolitike dhe mbinjerëzore dhe për të shërbyer në një 
front të përcaktuar jo më nga ajo që është partikulariste, por nga ajo që është 
universale. Kjo mbetet një vlerë, një pikë referimi e palëkundur- 

ence. 

Natyrisht, kjo nuk duhet të keqkuptohet se do të thotë se motivi 
transcendent mund të përdoret si një justifikim për luftëtarin për t'u bërë 
indiferent, për të harruar detyrat e qenësishme në përkatësinë e tij ndaj një 
race dhe atdheut. Kjo nuk është aspak pika jonë, e cila ka të bëjë më tepër 
me kuptimet thellësisht të ndryshme sipas të cilave mund të përjetohen 
veprimet dhe sakrificat, pavarësisht se, nga pikëpamja e jashtme, ato mund 
të jenë absolutisht të njëjta. Ekziston një ndryshim rrënjësor midis atij që 
angazhohet në luftë thjesht si i tillë, dhe atij që njëkohësisht përfshihet në 
'luftë të shenjtë' dhe gjen në të një përvojë më të lartë, sa të dëshiruar dhe të 
dëshirueshme për shpirtin. 

Duhet të shtojmë se, ndonëse ky dallim është kryesisht i brendshëm, 
megjithatë, për shkak se fuqitë e brendshme janë në gjendje të gjejnë 
shprehje edhe në eksterioritet, prej tij rrjedhin efekte edhe në rrafshin e 
jashtëm, konkretisht në këto aspekte: Së pari, 

të gjitha, në një 'paepur' të shtysës heroike: ai që e përjeton heroizmin 
shpirtërisht përshkon një tendosje metafizike, një shtysë, objekti i të cilit është 
'i pafund' dhe që, për rrjedhojë, do ta çojë atë vazhdimisht përpara, përtej 
aftësia e atij që lufton nga nevoja, lufton si tregti ose nxitet nga instinktet 
natyrore ose sugjerimet e jashtme. 


Së dyti, ai që lufton sipas sensit të 'luftës së shenjtë' është spontanisht 
përtej çdo partikularizmi dhe ekziston në një klimë shpirtërore, e cila, në çdo 
moment, fare mirë mund t'i japë jetë një uniteti veprimi mbikombëtar. Kjo 
është pikërisht ajo që ndodhi në kryqëzatat kur princat dhe dukët e çdo vendi 
u mblodhën në ndërmarrjen heroike dhe të shenjtë, pavarësisht nga interesat 
e tyre të veçanta utilitare apo ndarjet politike, duke sjellë për herë të parë një 
unitet të madh evropian, besnik ndaj qytetërimit të përbashkët dhe ndaj vetë 
parimi i Perandorisë së Shenjtë Romake. 


Tani, edhe në këtë aspekt, nëse jemi në gjendje të lëmë mënjanë 'integ- 
umentin', nëse jemi në gjendje të izolojmë thelbësoren nga kontigjenti, do të 
gjejmë një element vlera e çmuar e të cilit nuk kufizohet në asnjë të veçantë. 
periudhë historike. Të kesh sukses në referimin e veprimit heroik në një rrafsh 
'asketik' dhe të justifikosh të parën sipas të dytit, do të thotë të hapësh rrugën 
drejt një uniteti të ri të mundshëm qytetërimi, të heqësh çdo antagonizëm të 
kushtëzuar nga materia, të përgatitësh mjedisin. 
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për distanca të mëdha dhe për fronte të mëdha, dhe, për rrjedhojë, për 
t'i përshtatur qëllimet e jashtme të veprimit gradualisht me kuptimin e 

ri shpirtëror, kur nuk është më një tokë dhe ambiciet e përkohshme të 
një toke për të cilën luftohet, por një parim superior i qytetërimi, një 
parathënie e asaj që, edhe pse vetë metafizike, ecën gjithnjë përpara, 
përtej çdo kufiri, përtej çdo rreziku, përtej çdo shkatërrimi. 


179 


Machine Translated by Google 


Lufta e Madhe 
dhe Lufta e Vogël 


Botuar fillimisht më 21 korrik 1935 si 
'La grande e la piccola guerra' në 'Diorama 
mensile', II Regime Fascista. 


Lexuesit tanë nuk duhet ta konsiderojnë të çuditshme që, pasi të kenë 
shqyrtuar një grup traditash perëndimore në lidhje me luftën e shenjtë — domethënë, 
për luftën si vlerë shpirtërore — ne tani propozojmë të shqyrtojmë të njëjtin 
koncept siç shprehet në traditën islame. Në fakt, për qëllimet tona (si 
e kemi theksuar shpesh) është interesante të sqarohet vlera objektive 
të një parimi me anë të demonstrimit të universalitetit të tij, pra 
për të thënë, për përputhjen e tij me parimin e quod ubique, quod ab omni-bus, 
et quod semper.1 Vetëm në këtë mënyrë mund të vendosim me siguri 
se disa vlera janë absolutisht të pavarura nga pikëpamjet e çdo mendimtari të 
veçantë dhe gjithashtu se, në thelb, ato janë superiore ndaj formave të veçanta 
që ata kanë marrë për t'u shfaqur. 
në njërën apo tjetrën traditë historike. Sa më shumë të arrijmë të demonstrojmë 
korrespondencën e brendshme të formave të tilla dhe parimin e tyre unik, aq 
më thellë lexuesi do të jetë në gjendje të thellohet në të tijën. 
traditën, për ta zotëruar atë plotësisht dhe për ta kuptuar nga unike e saj 
pika e origjinës metafizike. 

Historikisht, për të kuptuar atë që na shqetëson këtu, ajo 
së pari duhet kuptuar se tradita islame, në vend që të ketë 
një pikë e tillë unike metafizike e origjinës, është në thelb e varur 
me trashëgiminë e traditës persiane - Persia, siç dihet, 


1 Latinisht: “ajo që pranohet kudo, nga të gjithë dhe gjithmonë”. Kjo është një 
aksiomë e Kishës Katolike. 
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duke zotëruar një nga qytetërimet më të larta paraevropiane. Të 
koncepti origjinal Mazdaist i fesë, si shërbimi ushtarak nën 
shenjë e 'Zotit të Dritës' dhe e ekzistencës si një e vazhdueshme, e pamëshirshme 
lufta për të shpëtuar qeniet dhe gjërat nga kontrolli i një anti-zot, është 
në qendër të vizionit persian të jetës, dhe duhet konsideruar si 
homologu metafizik dhe sfondi shpirtëror i luftëtarit 
ndërmarrjet që kulmuan me krijimin e perandorisë së 'mbretërve' 
të mbretërve nga Persianët. Pas rënies së pushtetit të Persisë, jehona e tillë 
traditat vazhduan në ciklin e qytetërimit mesjetar arab në 
forma të cilat u bënë pak më materialiste dhe nganjëherë të ekzagjeruara, por jo 
në atë masë saqë elementet e tyre origjinale të shpirtërueshmërisë humbën 
plotësisht. 

Ne sjellim këtu tradita të këtij lloji, mbi të gjitha sepse ato paraqesin një 
koncept që është shumë i dobishëm për të qartësuar më tej rendin e 
idetë e paraqitura në artikujt tanë të fundit, domethënë, koncepti i “më të madhit” 
ose 'luftë e shenjtë”, si e dallueshme nga 'lufta e vogël', por në të njëjtën kohë si 
lidhur me këtë të fundit në mënyrë të veçantë. Vetë dallimi rrjedh 
nga një thënie e Profetit, i cili, duke u kthyer nga një betejë, deklaroi: “Unë 
kthehu tani nga lufta e vogël në luftën e madhe.'2 

Lufta më e vogël këtu korrespondon me luftën ekzoterike, të përgjakshme 
betejë e cila bëhet me armë materiale kundër armikut, kundër 
'barbar', kundër një race inferiore mbi të cilën është një e drejtë superiore 
pretenduar, ose, së fundi, kur ngjarja është e motivuar nga një justifikim fetar, 
kundër 'të pabesit'. Sado të tmerrshme dhe tragjike të jenë ngjarjet, 
sado i madh të jetë shkatërrimi, kjo luftë, metafizikisht, mbetet ende një luftë më 
e vogël”. 'Lufta e madhe' ose 'e shenjtë' është, përkundrazi, e rendit të brendshëm 
dhe të paprekshëm - është lufta që bëhet kundër armikut, 'barbarit', 'të pabesit', 
të cilin secili ë€ mban në vetvete. , ose 
të cilin secili mund ta shohë të lindë në vetvete në çdo rast që ai 
përpiqet t'i nënshtrojë të gjithë qenien e tij një ligji shpirtëror. Duke u shfaqur në 
format e mallit, anësisë, pasionit, instinktualitetit, dobësisë dhe frikacakëve të 
brendshëm, armiku brenda njeriut natyror duhet të mposhtet, rezistenca e tij duhet 
të thyhet, të lidhet me zinxhirë dhe t'i nënshtrohet shpirtërores. 


2 Kjo është e shënuar në Hadithin (traditat gojore) të Profetit Muhamed — konkretisht, në Tarikh Bagdad të 
Khatib al-Baghdadi (13:493, 523). Teksti vazhdon duke thënë se ndjekësit e Muhamedit e pyetën atë: “Cila 
është lufta më e madhe””, për të cilën ai u përgjigj: “Lufta kundër pjesës së poshtme të natyrës sonë”. 
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njeriu, ky është kushti i arritjes së çlirimit të brendshëm, 'paqja triumfant' që e lejon 
dikë të marrë pjesë në atë që është përtej të dyjave jetës. 
dhe vdekjen. 

Disa mund të thonë se ky është thjesht asketizëm. Lufta më e madhe, e shenjtë 
është askeza e cila ka qenë gjithmonë një synim filozofik. Mund te jete 
joshëse për të shtuar gjithashtu: është rruga e atyre që duan të shpëtojnë nga 
bota dhe që, duke përdorur justifikimin e çlirimit të brendshëm, bëhen një tufë 
e frikacakëve pacifistë. Nuk janë aspak kështu gjërat. Pas dallimit midis dy llojeve 
të luftës vjen sinteza e tyre. Është një 
tipar i traditave heroike që ata përshkruajnë 'luftën e vogël', d.m.th 
për të thënë luftën e vërtetë, të përgjakshme, si instrument në realizimin e 
'më e madhe' ose 'luftë e shenjtë': aq sa, më në fund, të dyja bëhen një dhe 
e njejta gje. 

Kështu, në Islam, 'lufta e shenjtë' - xhihadi - dhe 'rruga e Zotit' janë terma të 
këmbyeshëm. Ai që lufton është në rrugën e Zotit'. Një thënie e njohur dhe mjaft 
karakteristike e kësaj tradite është: “Gjaku i 
heronjtë janë më afër Zotit se boja e dijetarëve dhe lutjet e 
të devotshmit.'3 

Edhe një herë, si në traditat e rishikuara tashmë nga ne, si në 
Askeza romake e pushtetit dhe në mors triumphalis klasike, veprimi arrin vlerën e 
një kapërcimi të brendshëm dhe të një përafrimi me një jetë 
nuk përzihet më me errësirën, rastësinë, pasigurinë dhe vdekjen. Në 
terma më konkretë, vështirësitë, rreziqet dhe sprovat e veçanta për të 
ngjarjet e luftës sjellin shfaqjen e 'armikut' të brendshëm, i cili, 
në format e instinktit të vetëruajtjes, frikacakëve, mizorisë, keqardhjes 
dhe trazirat e verbëra, dalin si pengesa për t'u mposhtur ashtu si një 
lufton armikun e jashtëm. Nga kjo është e qartë se pika vendimtare është 
i përbërë nga orientimi i brendshëm i dikujt, këmbëngulja e palëkundur e dikujt 
në atë që është shpirtërore në këtë luftë të dyfishtë, në mënyrë që një i papërmbajtshëm dhe 
Ndryshimi i verbër i vetes në një lloj kafshe të egër nuk ndodh, por, 
në vend të kësaj, gjendet një mënyrë për të mos i lënë forcat më të thella të ikin, një mënyrë për të 
duke u kujdesur që njeriu të mos mbytet kurrë së brendshmi, ai gjithmonë 
mbetet mjeshtër suprem i vetvetes dhe, pikërisht për shkak të këtij sovraniteti, njeriu 
mbetet në gjendje të afirmohet kundër çdo kufizimi të mundshëm. Në një traditë të 
cilës ne do t'i kushtojmë artikullin tonë të ardhshëm, kjo situatë përfaqësohet nga 
një simbol më karakteristik: luftëtari është 


8 Nuk jam i sigurt për origjinën e kësaj thënieje, por ajo kundërshtohet nga një hadith tjetër i marrë nga El- 
Xhami' el-Saghir i imam el-Sujutit: 'Bojëja e dijetarit është më e shenjtë 
se gjaku i dëshmorit.' 
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i shoqëruar nga një qenie e pandjeshme hyjnore, e cila, pa luftuar, e 
udhëheq dhe e udhëheq në luftën e tij, krah për krah me të në të njëjtën 
karrocë lufte. Ky simbol është shprehja e personifikuar e një dualiteti 
parimesh, të cilat heroi i vërtetë, nga i cili buron gjithmonë diçka e 
shenjtë, e ruan pandërprerë brenda vetes. 

Për t'iu rikthyer traditës islame, ne mund të lexojmë në tekstin e saj 
kryesor: “Pra, ata që shesin jetën e kësaj bote për Botën tjetër, le të 
luftojnë në rrugën e Allahut. Nëse dikush lufton në rrugën e Allahut, qoftë 
i vrarë apo fitimtar, Ne do t'i japim atij një shpërblim të madh'4 (4:74). 

Premisat metafizike për këtë janë të përshkruara si vijon: 'Luftoni 
në rrugën e Allahut kundër atyre që ju luftojnë” (2:190): “Vritini kudo që 
t'i takoni” (Il, 191): 'Mos u trishto dhe mos bëj thirrje për paqe' (47:35): 
“Jeta e kësaj bote është thjesht një lojë dhe një devijim” (47:36): “Por 
kushdo që është i shtrënguar me grusht është i shtrënguar vetëm për 
veten e tij” (47:38). 

Ky parim i fundit është padyshim një paralele me tekstin ungjillor: 
“Kushdo që kërkon të shpëtojë jetën e tij do ta humbasë atë dhe kushdo 
që humb jetën e tij do ta ruajë atë”,5 siç konfirmohet nga këto pasazhe 
të mëtejshme: “Ju që keni imanl6 çfarë a është puna me ju që kur ju 
thuhet: “Dilni dhe luftoni në rrugën e Allahut”, ju zhyteni rëndë në tokë” 
A jeni më i lumtur me këtë botë se Botën tjetër”2' (9:38): Thuaj Jsahabëvel: 
“Çka prisni për ne përveç njërës prej dy gjërave më të mira Jdëshmorit 
apo fitores)” (9:52). 

Vlen të përmenden edhe këto fragmente: 'Lufta është e paraparë 
për ju, edhe nëse është e urryer për ju. Mund të ndodhë që ju urren 
diçka kur është e mirë për ju dhe mund të ndodhë që ju e doni diçka kur 
është e keqe për ju. Allahu e di, e ju nuk e dini” (2:216), dhe gjithashtu, 
“Kur të zbritet një sure 7 duke thënë: “Kini iman në Allahun dhe bëni 
xhihad së bashku me të Dërguarin e Tij”, ata prej tyre me pasuri do të 
kërkojnë prej jush - akuzojini ata, duke thënë: “Le të qëndrojmë me ata 
që qëndrojnë prapa”. Ata janë të kënaqur që janë me ata që qëndrojnë 
pas. Zemrat e tyre janë vulosur, kështu që ata nuk kuptojnë. Pori 
Dërguari dhe ata që kanë iman së bashku me të kanë bërë xhihad me pasurinë e tyre dhe 


4 Kur'ani Fisnik: Një përkthim i ri i kuptimit të tij në anglisht (Norvvich: Bookyvork, 2005), interpretuar nga 
Aisha Bevvley. Të gjitha citimet nga Kurani janë marrë nga ky botim. 


5 Luka 17:33, siç përkthehet në Holy Bible: The Nevy King James (Nashville: T. Nelson, 1982). 


6 Arabisht: 'besimi'. 


7 Një sure është një kapitull i Kuranit. 
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veten e tyre. Ata janë njerëzit që do të kenë të mirat. Ata 
janë ata që janë të suksesshëm” (9:86-89). 
Prandaj ne kemi këtu një lloj dashurie fati,8 një mënyrë misterioze 
duke intuituar, evokuar dhe zgjidhur heroikisht fatin e dikujt në sigurinë intime se, 
kur 'qëllimi i duhur' është i pranishëm, kur çdo përulësi dhe frika janë mposhtur 
dhe kërcimi përtej jetëve të 
veten dhe të tjerët, përtej lumturisë dhe fatkeqësisë, drejtohet nga a 
ndjenja e fatit shpirtëror dhe etja për ekzistencën absolute, pra 
dikush ka lindur një forcë që nuk do të mund të humbasë supremin 
qëllimi. Atëherë kriza e vdekjes tragjike dhe heroike bëhet e parëndësishme 
rastësi e cila mund të shprehet, në terma fetarë, në vijim 
fjalët: “Sa i përket atyre që luftojnë në rrugën e Allahut, Ai nuk do t'i lejojë ata 


veprimet shkojnë në rrugë të gabuar. Ai do t'i udhëzojë ata dhe do të përmirësojë gjendjen e tyre dhe Ai 
do t'i fusë në Xhenet, të cilin ua bëri të njohur atyre. 


(47:4-6). 

Sikur nga një rrugë rrethore lexuesi kthehet prapë në të njëjtën gjë 
ide të cilat janë shqyrtuar në shkrimet tona të mëparshme mbi temën e 
traditë, qoftë klasike apo nordike-mesjetare: do të thotë, tek 
ideja e një pavdekësie të privilegjuar të rezervuar për heronjtë, të cilët vetëm, 
sipas Hesiodit, kalojnë të banojnë në ishuj simbolikë, të cilët paraqesin imazhin e 
ekzistenca e ndritshme dhe e paprekshme e olimpistëve.9 

Përveç kësaj, në traditën islame, ka referenca të shpeshta 
për idenë se disa luftëtarë të rënë në 'luftën e shenjtë' janë në realitet 
jo i vdekur, 10 në një kuptim që nuk është simbolik në asnjë mënyrë dhe që ka nevojë 
të mos iu referohen gjendjeve të mbinatyrshme të shkëputura nga energjitë dhe 
fatet e të gjallëve. Nuk është e mundur të hysh në këtë domen, që është 
mjaft misterioze dhe kërkon mbështetjen e referencave të cilat do të 
nuk i përshtatet këtij artikulli. Ajo që mund të themi patjetër është se, edhe sot, 
dhe veçanërisht në Itali, ritet me të cilat një komunitet luftëtar 
thotë se shokët e saj më të rënë heroikisht ende 'të pranishëm” kanë rifituar një 
forcë të veçantë ndjellëse. Ai që niset nga besimi se çdo gjë, e cila, me anë të një 
procesi involucioni, ruan sot vetëm një karakter alegorik dhe, në rastin më të mirë, 
moral, ndërsa fillimisht zotëronte 
vlera e realitetit, dhe çdo rit përmbante veprim real dhe jo thjesht 'cer-emoni' — për 
të këto rite të luftëtarëve të sotëm mund të ofrojnë 


8 Latinisht: 'dashuria e fatit”. 


9 Zotat e panteonit grek. 
10 Për shembull, Kur'ani 1:154: 'Mos thuaj se ata që vriten në rrugën e Allahut janë të vdekur. Përkundrazi, 
ata janë të gjallë, por ju nuk jeni të vetëdijshëm për këtë. 
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material për meditim, dhe ai ndoshta mund t'i afrohej misterit që 
përmban mësimi i cituar tashmë: domethënë, idesë së heronjve që 
nuk vdiqën kurrë dhe idesë së fitimtarëve që, si Çezari romak, mbeten 
si fitimtarë të përhershëm” në qendra e një stoku njerëzor. 
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të Luftës 


Botuar fillimisht më 13 gusht 1935 si 
'Metafisica della guerra' në 'Diorama 
mensile', II Regime Fascista. 


Ne do ta mbyllim serinë tonë të eseve për 'Dioramën' mbi temën e luftës si 
vlerë shpirtërore duke diskutuar një traditë tjetër brenda 
cikli heroik indo-evropian, aii Bhagavad-Gita, i cili është një 
tekst shumë i njohur i urtësisë së lashtë hindu të përpiluar në thelb për 
kasta e luftëtarëve. 

Ne nuk e kemi zgjedhur këtë tekst në mënyrë arbitrare dhe nuk do ta dëshironim 
dikush të imagjinojë se ne ofrojmë një gazetë si artikujt e regjimit 
mbi subjektet ekzotike si objekte kurioziteti. Tani që diskutimi ynë për 
Tradita islame na ka lejuar ta shprehim, në terma të përgjithshëm, idenë 
se lufta e brendshme ose 'lufta e madhe' është homologu dhe shpirti i arritshëm 
të luftës së jashtme, kështu që një diskutim i traditës që përfshihet në 
Teksti i lartpërmendur do të na lejojë të paraqesim një vizion të qartë dhe konciz 
meta-fizik të çështjes. 

Në një plan më të jashtëm, një diskutim i tillë i Lindjes Hindu 
(që është Lindja e madhe, heroike, jo ajo e teozofëve, humanitare 
panteistët ose zotërinjtë e vjetër të rrëmbyer para gandhive të ndryshëm dhe 
Rabindranath Tagores1) do të ndihmojë gjithashtu në korrigjimin e një këndvështrimi 
dhe kuptimi mbi-tradicional që janë ndër të parat domosdoshmëri për italishten e re. 
Për një kohë të gjatë ne kemi lejuar një artificiale 


1 Rabindranath Tagore (1861-1941) ishte një artist dhe filozof bengali me shumë 
ndikim, i cili fitoi Çmimin Nobel në Letërsi në vitin 1913, i cili i solli atij famë të madhe 
ndërkombëtare në kohën kur Evola po shkruante. Edhe pse Tagore u bazua në 
traditën e tij të lindjes hindu në veprat e tij, ai theksoi individin mbi traditën dhe 
integroi elemente të modernizmit artistik në veprat e tij. Prandaj, nga këndvështrimi i 
konceptimit të traditës nga Evola, ai ishte një përfaqësues i dobët i traditës hindu. 
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antiteza midis Lindjes dhe Perëndimit: artificiale sepse, siç e ka Musolini 
e theksuar tashmë, ajo kundërshton në Lindje modernen dhe materialisten 
Perëndimi, i cili, në fakt, ka pak të përbashkëta me më të vjetrat, më të vërtetat dhe 
qytetërimi më i madh perëndimor. Perëndimi modern është po aq i kundërt me 
Perëndimi i lashtë ashtu siç është në Lindje. Sapo i referohemi kohëve të mëparshme 
ne jemi efektivisht në prani të një trashëgimie etnike dhe kulturore 
që është, në një masë të madhe, e përbashkët për të dyja, dhe që mund të 
përshkruhet vetëm si 'indo-evropiane”. Mënyrat origjinale të jetës, spiritualiteti dhe 
institucionet e kolonizatorëve të parë të Indisë dhe Iranit kanë shumë 
pikat e kontaktit jo vetëm me ato të popujve helen dhe nordikë, 
por edhe me ato të vetë romakëve origjinalë. 

Traditat të cilave ne i jemi referuar më parë ofrojnë shembuj për këtë: më së 
shumti, një koncept i përbashkët shpirtëror se si të 
bëni luftë, si të veproni dhe të vdisni heroikisht — në kundërshtim me pikëpamjet e atyre 
të cilët, mbi bazën e paragjykimeve dhe patytyrësive, nuk mund të dëgjojnë për 
qytetërimin hindu pa menduar për nirvanën, fakirët, arratisjen, mohimin e 
Vlerat 'perëndimore' të personalitetit e kështu me radhë. 

Teksti për të cilin kemi aluduar dhe mbi të cilin do të bazojmë tonën 
diskutimi paraqitet në formën e një bisede midis luftëtarit Aruna dhe Krishna hyjnore, 
i cili vepron si mjeshtri shpirtëror i 
i mëparshmi. Biseda zhvillohet pak para një beteje në 
në të cilën Arjuna, viktimë e skrupujve humanitar, heziton të marrë pjesë. Në artikullin 
e mëparshëm ne kemi treguar tashmë se, nga a 
këndvështrimi shpirtëror, dy personat, Arjuna dhe Krishna, janë në realitetin e vetëm. 
Ato përfaqësojnë dy pjesë të ndryshme të qenies njerëzore - Ar-juna parimin e 
veprimit dhe Krishna atë të transcendenitit. 
njohuri. Biseda mund të kuptohet kështu si një lloj monologu, duke zhvilluar një 
sqarim dhe zgjidhje progresive të brendshme, të dyja 
në kuptimin heroik dhe shpirtëror, problemi i veprimtarisë së luftëtarit që i shtrohet 
Arjunës teksa përgatitet për betejë. 

Tani, keqardhja që e pengon luftëtarin të luftojë kur ai 
njeh në radhët e armikut disa nga miqtë e tij të dikurshëm 
dhe të afërmit më të afërt përshkruhen nga Krishna, domethënë nga parimi shpirtëror, 
si “papastërti... që nuk i përshtaten aspak një njeriu që njeh 
vlera e jetës. Ata nuk çojnë në planetë më të lartë, por në turp' (2:2).2 


2 Nga AC Bhaktivedanta Svyvami Prabhupada, Bhagavad-Gita siç është. Të gjitha citimet nga Bhagavad-gita 
janë marrë nga ky botim. 
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Ne e kemi parë tashmë këtë temë të shfaqet shumë herë në mësimet tradicionale 
të Perëndimit: TO) ose do të vritesh në fushën e betejës dhe do të arrish planetët 
qiellorë, ose do të pushtosh dhe do të gëzosh 
mbretëria tokësore. Prandaj, ngrihuni me vendosmëri dhe luftoni' 

(2:37). 

Mirëpo, bashkë me këtë do të bëhet edhe motivi i 'luftës së brendshme' 
në të njëjtin moment, përvijohet: 'Kështu duke e ditur veten të jetë transcental ndaj 
shqisave materiale, mendjes dhe inteligjencës, o i armatosur fuqishëm 
Arjuna, duhet të qëndrosh mendjen me inteligjencë shpirtërore të qëllimshme 
dhe kështu — me forcë shpirtërore — pushtoje këtë armik të pangopur të njohur 
si epsh' (3:43). 

Armiku i brendshëm, që është pasioni, etja shtazore për jetë, është 
pra homologu i armikut të jashtëm. Kështu përkufizohet orientimi i duhur: 'Prandaj, o 
Arjuna, dorëzo të gjitha veprat e tua. 
ndaj Meje, me njohuri të plotë për Mua, pa dëshira për përfitim, me nr 
pretendon për pronësi dhe pa letargji, lufton” (3:30). 

Kjo kërkesë për një heroizëm të kthjellët, mbindërgjegjeshëm që ngrihet mbi të 
pasionet janë të rëndësishme, ashtu si ky fragment, që nxjerr në pah personazhin 
e pastërtisë dhe absolutitetit që duhet të ketë veprimi në mënyrë që të konsiderohet 
'Tuftë e shenjtë': 'A luftoni për hir të luftës, pa marrë parasysh lumturinë ose 
shqetësimin, humbjen ose fitimin, fitoren ose disfatën - dhe kështu 
duke bërë kurrë nuk do të bësh mëkat' (2:38). 

Prandaj, ne zbulojmë se i vetmi faj ose mëkat është gjendja e një vullneti të 
paplotë, i një veprimi që përbrenda është ende larg lartësisë së 
që jeta e dikujt ka aq pak rëndësi sa ajo e të tjerëve dhe asnjë njeriu 
masa ka më vlerë. 

Pikërisht në këtë aspekt teksti në fjalë përmban konsiderata të një rendi 
absolutisht metafizik, që synon të tregojë se si 
ajo që vepron te një luftëtar në një nivel të tillë nuk është aq njerëzore 
forcë si një forcë hyjnore. Mësimi që Krishna (d.m.th 
Parimi i 'dijes') i jep Arjunës (domethënë parimit të 'veprimit') për t'i zhdukur dyshimet 
e tij, synimet, para së gjithash, për ta bërë atë të kuptojë dallimin midis asaj që, si 
spiritualitet absolut, është e pandashme. -shkatërrueshëm, dhe çfarë, si element 
njerëzor dhe natyralist, ekziston vetëm 
në mënyrë iluzore: 'Ata që janë shikues të së vërtetës kanë arritur në përfundimin se të 
inekzistent (trupi material) nuk ka qëndrueshmëri dhe i përjetshëm Ishpirtij nuk ka 
ndryshim. ... Ajo që përshkon të gjithë trupin 
duhet të dish të jesh i pathyeshëm. Askush nuk është në gjendje ta shkatërrojë atë 
shpirt që nuk prishet. ... As ai që mendon qenien e gjallë vrasës e as 
ai që mendon se është vrarë është në dituri, sepse vetvetja nuk vret dhe nuk vritet. 
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... Ai nuk vritet kur vritet trupi. ... Trupi material i entitetit të gjallë të pashkatërrueshëm, 
të pamatshëm dhe të përjetshëm është i sigurt se do të vijë në 
një fund: prandaj, luftoni... (2:16, 17, 19, 20, 18). 

Por ka më shumë. Vetëdija e irealitetit metafizik 
e asaj që dikush mund të humbasë ose mund të shkaktojë humbjen e një tjetri, si p.sh. kalimtare 
jeta dhe trupi i vdekshëm — një vetëdije që i përgjigjet 
përkufizimi i ekzistencës njerëzore si “një kalim kohe” në një nga traditat që kemi 
shqyrtuar tashmë - lidhet me idenë 
ai shpirt, në absolutitetin dhe transcendencën e tij, mund të shfaqet vetëm sia 
forcë shkatërruese ndaj gjithçkaje që është e kufizuar dhe e paaftë 
duke kapërcyer natyrën e vet të kufizuar. Kështu lind problemi se si 
luftëtari mund të evokojë shpirtin, pikërisht për shkak të qenies së tij domosdoshmërisht 
një instrument shkatërrimi dhe vdekjeje dhe identifikohu me të. 

Përgjigja për këtë problem është pikërisht ajo që gjejmë në tekstet tona. 
Zoti jo vetëm që deklaron: 'Unë jam forca e të fortit, pa të 
pasion dhe dëshirë. ... Unë jam aroma origjinale e tokës dhe jam 
nxehtësia në zjarr. Unë jam jeta e të gjithë atyre që jetojnë dhe unë jam pendimet e të gjithëve 
asketët. ... Unë jam fara origjinale e të gjitha ekzistencave, inteligjenca e 
inteligjent dhe zotësia e të gjithë njerëzve të fuqishëm” (7:11, 9, 10), por, më në fund, 
Zoti i zbulohet Arjunës në transhendente dhe të frikshme 
formë rrufeje. Kështu arrijmë në këtë vizion të përgjithshëm të jetës: si llamba elektrike 
shumë të ndezura, si qarqe të investuara me një potencial shumë të lartë, qeniet 
njerëzore bien dhe vdesin vetëm sepse një fuqi digjet brenda tyre. 
e cila e kapërcen fundin e tyre, e cila shkon përtej çdo gjëje që ata 
mund të bëjë dhe të dëshirojë. Kjo është arsyeja pse ato zhvillohen, arrijnë një kulm dhe pastaj, sikur 
të pushtuar nga vala e cila deri në një pikë të caktuar i kishte bartur 
përpara, fundoset, shpërndahet, vdes dhe kthehet në të pashfaqurin. Por ai 
që nuk i frikësohet vdekjes, ai që është në gjendje, si të thuash, ta marrë atë 
fuqitë e vdekjes duke u bërë gjithçka që ajo shkatërron, përmbys dhe copëton - kjo më 
në fund kalon përtej kufizimit, ai vazhdon të qëndrojë në kreshtën e valës, ai nuk bie 
dhe çfarë 
është përtej jeta manifestohet brenda tij. Kështu, Krishna, personifikimi i 'parimit të 
shpirtit', pasi iu zbulua plotësisht 
Arjuna, mund të thotë, 'Me përjashtim të juve, të gjithë ushtarët këtu në të dy 
palët do të vriten. Prandaj ngrihuni. Përgatituni për të luftuar dhe për të fituar lavdi. 
Pushtoni armiqtë tuaj dhe shijoni një mbretëri të lulëzuar. Ata janë tashmë 
i vrarë me marrëveshjen Time, dhe ti, JO Arjunal, nuk mund të jesh veçse një 
instrument në luftë. ... Prandaj, vritini dhe mos u shqetësoni. 
Thjesht luftoni dhe do t'i mposhtni armiqtë tuaj në betejë' (32-34). 
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Këtu shohim përsëri identifikimin e luftës me 'rrugën e Zotit', për të cilën folëm 
në artikullin e mëparshëm. Luftëtari pushon së vepruari si person. Kur ai arrin këtë 
nivel, një forcë e madhe jo-njerëzore e shpërtfytyron veprimin e tij, duke e bërë atë 
absolut dhe 'të pastër' pikërisht në ekstremin e tij. 

Këtu është një imazh shumë ndjellës që i përket së njëjtës traditë: 'Jeta — si një hark: 
mendja - si shigjeta: objektivi për të shpuar - shpirti suprem: për të bashkuar mendjen 
me shpirtin ndërsa shigjeta e gjuajtjes godet objektivin e saj.' 

Kjo është një nga format më të larta të justifikimit metafizik të luftës, 
një nga imazhet më gjithëpërfshirëse të luftës si luftë e shenjtë”. 

Për ta përmbyllur këtë ekskursion në format e traditës heroike, të paraqitura 
nga shumë kohë dhe popuj të ndryshëm, do të shtojmë vetëm disa fjalë të fundit. 


Ne e kemi bërë këtë udhëtim në një botë, e cila, për disa, mund të duket e 
çuditshme3 dhe e parëndësishme, nga kurioziteti, për të mos shfaqur erudicion të veçantë. 
Ne e kemi ndërmarrë atë në vend të kësaj me qëllimin e saktë për të treguar se 
sakraliteti i luftës, domethënë ajo që ofron një justifikim shpirtëror për luftën dhe 
domosdoshmërinë e luftës, përbën një traditë në kuptimin më të lartë të fjalës: është 
diçka. që është shfaqur gjithmonë dhe kudo, në ciklin ngjitës të çdo qytetërimi të 
madh: ndërsa neuroza e luftës, përçmimi humanitar dhe pacifist i saj, si dhe 
konceptimi i luftës si një 'domosdoshmëri e trishtuar' ose një fenomen thjesht politik 
ose natyror - asnjë nga këto nuk përputhet me asnjë traditë. 


E gjithë kjo nuk është veçse një trillim modern, i lindur dje, si një efekt anësor i 
dekompozimit të qytetërimit demokratik dhe materialist kundër të cilit sot po ngrihen 
forca të reja revolucionare. Në këtë kuptim, gjithçka që kemi mbledhur nga një 
shumëllojshmëri burimesh, duke ndarë vazhdimisht thelbësoren nga kontigjenti, 
frymën nga shkronja, mund të përdoret nga ne si një fortifikim i brendshëm, si një 
konfirmim, si një siguri e forcuar. Jo vetëm që një instinkt themelor viril duket i 
justifikuar prej tij në një bazë superiore, por gjithashtu paraqitet mundësia e 
përcaktimit të formave të përvojës heroike që korrespondojnë me thirrjen tonë më të 
lartë. 


Këtu duhet t'i referohemi artikullit të parë të kësaj serie, në të cilin treguam se 
mund të ketë heronj të llojeve shumë të ndryshme, madje edhe të një lloji kafshëror 
dhe nënpersonal: Ajo që ka rëndësi nuk është thjesht aftësia e përgjithshme për të 
hedhur veten në luftim dhe për të sakrifikuar veten, por edhe shpirti i saktë sipas të 
cilit përjetohet një ngjarje e tillë. Por ne tani kemi të gjithë elementët e nevojshëm për 
të specifikuar, nga të gjitha të ndryshmet 


8 Frengjisht: 'të shkosh në teprim”. 
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mënyrat e të kuptuarit, përvoja heroike, e cila mund të konsiderohet si më e 
larta dhe që mund ta bëjë vërtet të vërtetë identifikimin e luftës me 'rrugën e 
Zotit' dhe mund të bëjë që njeriu të njohë, te hero, një formë hyjnore. 
manifestim. 

Duhet të kujtojmë një tjetër konsideratë të mëparshme, domethënë, se 
ndërsa vokacioni i luftëtarit i afrohet vërtet kësaj kulmi metafizik dhe reflekton 
impulsin drejt asaj që është universale, ai nuk mund të mos priret drejt një 
manifestimi dhe përfundimi po aq universal për racën e tij, do të thotë, nuk 
mund të mos e paracaktojë atë garë për perandori. Sepse vetëm perandoria 
si një rend su-perior në të cilin një pax trumphalis4 është në fuqi, pothuajse 
si pasqyrimi tokësor i sovranitetit të 'mbibotës', është përshtatur me forcat 
në fushën e shpirtit që pasqyrojnë të mëdhatë dhe të lira. energjitë e natyrës 
dhe janë në gjendje të shfaqin karakterin e pastërtisë, fuqisë, 
papërmbajtshmërisë dhe transcendencës mbi çdo patos, pasion dhe kufizim njerëzor. 


4 Latinisht: 'paqe nëpërmjet fitores”. 
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të Botës 


Botuar fillimisht më 30 maj 1937 si 
'Sulla “Milizia” quale visione del mondo' në 
'Diorama mensile', ll Regime Fascista. 


Pa dyshim, brezi i ri fashist tashmë zotëron një 
gjerësisht me orientim ushtarak, luftarak, por ende nuk e ka kuptuar 
domosdoshmërinë e integrimit të detajeve të disiplinës së thjeshtë dhe stërvitjes 
psikofizike në një rend superior, një vizion të përgjithshëm të jetës. 


Aspekti etik 


Njeriu fillon ta shohë këtë kur studion traditat tona të lashta, 
e cila, sigurisht jo rastësisht, ka përdorur kaq shpesh një simbolikë të marrë nga 
duke luftuar, shërbyer dhe pohuar heroikisht, për t'u shprehur thjesht 
realitetet shpirtërore. Grupi i nismëtarëve quhej stratos, ose 'ushtri', në 
Orfizmi: milje shprehin një shkallë të hierarkisë mitraike, simbolet 
e agonisë përsëritet gjithmonë në paraqitjet e shenjta të klasikës romake dhe kaloi, 
pjesërisht, në vetë asketizmin e krishterë. 

Por këtu do të merremi me diçka më të saktë se thjesht 
analogjitë, përkatësisht, doktrina përkatëse e 'luftës së shenjtë”, nga e cila kemi 
e folur më parë në librat tanë, si dhe në këto faqe. Ne do të kufizojmë veten në 
fushën etike dhe do t'i referohemi një qëndrimi të veçantë dhe qendror, të llogaritur 
për të sjellë një ndryshim rrënjësor të kuptimit në tërësi. 
fushën e vlerave dhe për ta ngritur atë në një rrafsh burrërie, duke e ndarë 
plotësisht nga të gjitha qëndrimet borgjeze, humanitarizmi, moralizmi dhe 
konformizëm i dobët. 

Baza e këtij qëndrimi përmblidhet në të njohurit e Palit 
fraza, vita est militia super terram. Është një çështje që të konceptohet qenia këtu 
më poshtë si e dërguar me maskën e një njeriu në një mision 
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të shërbimit ushtarak në një front të largët, qëllimi i këtij misioni jo gjithmonë ndjehet 
drejtpërdrejt nga individi (në të njëjtën mënyrë që 
ai që lufton në poste nuk mund të krijojë gjithmonë një ide të saktë të 
plani i përgjithshëm në të cilin ai kontribuon), por në të cilin është fisnikëria e brendshme 
matet gjithmonë me faktin e rezistimit, të realizimit, pavarësisht 
e gjitha, ajo që duhet të arrihet, në faktin e të mos dyshosh, as të hezitosh, në faktin e 
një besnikërie më të fortë se jeta a vdekja. 

Rezultatet e para të këtij këndvështrimi janë një qëndrim afirmativ me respekt ndaj 
botës: pohim dhe, në të njëjtën kohë, një liri e caktuar. 
Ai që është me të vërtetë ushtar është i tillë nga natyra, prandaj edhe sepse ai 
dëshiron të jetë kështu: në misionet dhe detyrat që i jepen, për rrjedhojë, ai e njeh veten, 
si të thuash. Po kështu, ai që e koncepton ekzistencën e tij si të një ushtari në ushtri, do 
të jetë shumë larg. 
nga konsiderimi i botës si një luginë lotësh nga e cila mund të ikësh, ose si një 
cirku i ngjarjeve irracionale në të cilat hidhej verbërisht, ose sia 
mbretëria për të cilën carpe diem1 përbën urtësinë supreme. edhe pse 
ai nuk është i pavetëdijshëm për anën tragjike dhe negative të kaq shumë gjërave, të tijat 
mënyra e reagimit ndaj tyre do të jetë krejt e ndryshme nga ajo e të gjithë të tjerëve 
burra. Ndjenja e tij se kjo botë nuk është Atdheu i tij dhe se po 
të mos përfaqësojë gjendjen e tij të duhur, si të thuash — ndjenja e tij se, në thelb, ai 
“vjen nga larg” — do të mbetet një element themelor që 
nuk do të shkaktojë arratisje mistik dhe dobësi shpirtërore, por përkundrazi do t'i 
mundësojë atij të minimizojë, të relativizojë, t'u referohet koncepteve më të larta të 
masës dhe kufirit, gjithçka që mund të duket e rëndësishme dhe përfundimtare. 


të tjerëve, duke filluar nga vetë vdekja, dhe do t'i japë atij forcë të qetë 
dhe gjerësia e vizionit. 


Aspekti social 


Konceptimi ushtarak i jetës, pra, çon në një ndjenjë të re shoqërore 
dhe solidariteti politik. Ajo shkon përtej çdo humanitarizmi dhe 'socializmi': burrat nuk 
janë 'vëllezërit' tanë, dhe 'fqinjti' ynë është në një farë mënyre një koncept i pacipë. 
Shoqëria nuk është as një krijesë e domosdoshmërisë, as diçka 
të justifikohet ose sublimohet në bazë të idealit të dashurisë universale të mjaltit dhe 
altruizmit të detyrueshëm. Përkundrazi, çdo shoqëri do të konceptohet në thelb në 
termat e solidaritetit që ekziston midis qenieve krejt të ndryshme, secila e vendosur për 
të mbrojtur dinjitetin e personalitetit të saj, por megjithatë e bashkuar në një veprim të 
përbashkët që i lidh në anën e tyre. 


1 Latinisht: 'kap ditën”. 
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krah, pa sentimentalizëm, në shoqërinë mashkullore. Besnikëria dhe sinqeriteti, me 
etikën e nderit të cilën ato i japin, do të jenë kështu 

shihet si baza e vërtetë e çdo komuniteti. Sipas legjislacionit të lashtë indo-gjerman, 
vrasja nuk dukej të ishte një faj aq serioz sa 

tradhti, apo edhe thjesht gënjeshtër. Një etikë luftarake do të çonte gjithashtu në më shumë 
ose më pak ky qëndrim dhe do të pritej të kufizohej parimi i solidaritetit me anë të atyre 
të dinjitetit dhe të afërsisë. Ushtari mund të marrë parasysh 

si shokë vetëm ata që i vlerëson dhe që janë të vendosur 

të qëndrojnë në postet e tyre, jo ata që lënë rrugën, të dobëtit apo të paaftët. 

Përveç kësaj, ai që udhëzon ka për detyrë të mbledhë dhe të shtyjë përpara forcat e 
vlefshme, në vend që t'i shpërdorojë ato në shqetësim dhe vajtim. 

për ata që tashmë kanë rënë, ose janë dorëzuar ose kanë zbritur veten në kulm. 


Ndjenja e stoicizmit 


Sidoqoftë, pikëpamjet që ne parashtrojmë këtu janë më të vlefshmet 
kushtet e forcimit të brendshëm. Këtu hyjmë në fushën e një siç duhet 
Etika romake, me të cilën lexuesi tashmë duhet të njihet 
ato fragmente nga autorë klasikë që botohen rregullisht 
bazë në 'Diorama'. Siç kemi thënë më parë, ne flasim këtu 
një ndryshim i brendshëm, në bazë të të cilit reagimet e dikujt ndaj fakteve dhe 
përvojat e jetës bëhen absolutisht të ndryshme, dhe, në vend që të jenë 
negative, siç janë përgjithësisht, bëhen pozitive dhe konstruktive. Stoik 
Romaniteti na ofron një pasqyrë të shkëlqyer për këtë, me kusht që të jetë kështu 
i njohur siç ishte në të vërtetë, si pohim i vërtetë dhe i paepur i jetës, shumë larg 
opinionet e paramenduara që përpiqen të na bëjnë të shohim te stoiku 
vetëm një qenie e ngurtësuar, e ngurtësuar bëhet e huaj për jetën. A mundet një me të vërtetë 
Dyshoni për këtë, kur Seneka2 pohon njeriun e vërtetë si superior ndaj një perëndie, 
meqenëse, ndërsa kjo e fundit është e mbrojtur nga natyra nga fatkeqësia, njeriu mundet 
ta takojë këtë të fundit, ta sfidojë dhe të tregohet superior ndaj tij2 Ose kur 
i quan të pakënaqur ata që nuk kanë qenë kurrë të tillë, pasi nuk kanë qenë kurrë 
arriti të njohë dhe të masë forcën e tyre2 Tek këta autorë mund të gjenden saktësisht 
shumë elementë për një sistem luftarak të etikës, i cili 
revolucionon plotësisht mënyrën e zakonshme të të menduarit. Një shumë 
aspekti karakteristik i këtij këndvështrimi është ky: ai që dërgohet në 


2 Seneka (4 para Krishtit-65 pas Krishtit) ishte një shkrimtar dhe filozof i njohur romak. Ai kreu vetëvrasje 
pasi u akuzua për përfshirje në një komplot vrasjeje kundër perandorit Neron. 
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një vend i rrezikshëm mallkon fatin e tij vetëm nëse ai është një person i poshtër: nëse ai është një 
shpirti heroik, përkundrazi ai është krenar për të, pasi e di që komandanti i tij zgjedh më të 
denjën dhe më të fortën për çdo mision të rrezikshëm dhe 

për çdo post të përgjegjësisë, duke lënë më të leverdishmen dhe të sigurtën 

poste vetëm për ata që ai në thelb nuk i vlerëson. 

I njëjti mendim është i përshtatshëm për momentet më të errëta, tragjike, dekurajuese 
të jetës: është e nevojshme të zbulojmë në to ose një providencialitet të fshehur ose një 
thirrje për fisnikërinë dhe epërsinë tonë. 

“Kush është i denjë për emrin e Njeriut dhe të Romanit”, shkruan Seneka 
pikërisht, 'kush nuk dëshiron të testohet dhe nuk kërkon një detyrë të rrezikshme2 Për 
njeriun e fortë mosveprimi është torturë. Ka vetëm një 
pamje e aftë për të tërhequr vëmendjen edhe të një perëndie, dhe është ajo e një 
njeri i fortë që lufton me fatin e keq, veçanërisht nëse ai vetë e ka sfiduar atë.' 


Kjo është një mençuri, përveç kësaj, e cila është marrë nga kohërat e lashta, dhe 
gjen vend edhe në një konceptim të përgjithshëm të historisë së botës. Nëse 
Hesiodi, para spektaklit të Epokës së Hekurit, epokës së errët dhe të dekonsifikuar që 
identifikohet si epoka e fundit, bërtiti: “Sikur atëherë unë 
nuk duhej të jetonte Jnë epokën e hekurit), por mund të kishte vdekur së pari 
ose lindi më pasi',3 një mësim i veçantë për traditat e lashta indo-gjermanike ishte se 
pikërisht ata që, në epokën e errët, rezistonin në 
pavarësisht nga të gjitha do të jetë në gjendje për të marrë fruta të cilat ata që kanë jetuar në më shumë 
periudha të favorshme, më pak të vështira, rrallë mund të arrinin. 

Kështu jep vizioni i jetës së dikujt si anëtarësim në një ushtri 
formësojnë në një etikë të vetën dhe në një qëndrim preciz të brendshëm i cili 
zgjon forca të thella. Mbi këtë bazë, për të kërkuar anëtarësimin në një aktual 
ushtria, me disiplinat e saj dhe gatishmërinë e saj për veprim absolut mbi 
rrafshi i luftës materiale, është drejtimi dhe rruga e duhur e cila 
duhet ndjekur. Është e nevojshme që së pari të ndihet veten për të qenë ushtar 
shpirtin dhe të japë ndjeshmërinë e vet në përputhje me atë në mënyrë që të 
të jetë në gjendje ta bëjë këtë edhe në një kuptim material më pas, dhe të shmangë 
rreziqe të cilat, në kuptimin e një forcimi materialist dhe theksimit të tepërt mbi atë thjesht 
fizike, përndryshe mund të vijnë nga militarizimi 
vetëm në planin e jashtëm: ndërsa, duke pasur parasysh këtë përgatitje, çdo formë e 
jashtme mund të bëhet lehtësisht simboli dhe instrumenti i kuptimeve të duhura shpirtërore. 


3 Hesiod, Theogony (Cambridge: Harvard University Press The Loeb Classical Library, 2006), fq. 101-102. 
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Një sistem i etikës fashist, nëse mendohet tërësisht, nuk mund të 
mos drejtohet në këto linja. “Përbuzja për jetën e lehtë” është pika e 
fillimit. Pikat e mëtejshme të referencës duhet të vendosen sa më lart që 
të jetë e mundur, përtej gjithçkaje që mund të flasë vetëm për ndjenjën 
dhe përtej çdo miti të thjeshtë. 

Nëse dy fazat më të fundit të procesit involucionar që ka çuar në 
rënien moderne janë së pari, ngritja e borgjezisë dhe së dyti, kolektivizimi 
jo vetëm i idesë së shtetit, por edhe i të gjitha vlerave dhe i konceptimit të 
vetë etika, pastaj për të shkuar përtej gjithë kësaj dhe për të ripohuar një 
vizion “luftëtar” të jetës në kuptimin e plotë të lartpërmendur duhet të 
përbëjë parakushtin për çdo rindërtim: kur bota e masave dhe e shtresave 
të mesme materialiste dhe sentimentale i lë vendin një bota e 'luftëtarëve' 
do të jetë arritur gjëja kryesore, e cila bën të mundur ardhjen e një rendi 
edhe më të lartë, atij të spiritualitetit të vërtetë tradicional. 
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Botuar fillimisht më 20 tetor 1939 si 
'La razza e la guerra' në La Difesa della Razza. 


Një nga pengesat më serioze për një formulim thjesht biologjik të doktrinës së 
racës është fakti se kryqëzimi dhe kontaminimi i gjakut nuk janë shkaku i vetëm i 
rënies dhe kalbjes së 
garat. Garat gjithashtu mund të degjenerojnë dhe të marrin fundin e tyre për shkak të 
një proces — si të thuash — zhdukjeje të brendshme, pa pjesëmarrje 
të faktorëve të jashtëm. Në terma thjesht biologjikë kjo mund të korrespondojë me 
ato 'variacionet e brendshme' enigmatike (idiovaricionet) që ka shkenca 
janë të detyruar të njohin se janë po aq të fuqishme sa variacionet për shkak të 
kryqëzimit në sjelljen e mutacioneve. 

Kjo nuk do të kuptohet kurrë plotësisht nëse koncepti biologjik i racës nuk 
integrohet me atë 'racizëm të dytë dhe të 
shkalla e tretë' për të cilën kemi folur vazhdimisht këtu. Është vetëm nëse raca 
konsiderohet si ekzistues jo vetëm në trup, por edhe në shpirt dhe në 
shpirti, si një forcë e thellë, meta-biologjike që kushtëzon të dyja 
strukturat fizike dhe psikike në tërësinë organike të entitetit njerëzor — vetëm nëse 
supozohet kjo pikëpamje jashtëzakonisht tradicionale — që misteri i rënies së racave 
mund të kuptohet në të gjitha 
aspektet e saj. Atëherë mund të kuptohet se, në një mënyrë analoge me abdikimin 
individual dhe shkatërrimin e brendshëm të individit, ku humbja e 
i gjithë tensioni moral dhe qëndrimi i braktisjes pasive mund të gjejnë shprehje 
gradualisht në një kolaps të vërtetë fizik, ose mund të paralizojnë natyrën 
burimet organike janë shumë më efikase se çdo kërcënim për trupin — pra 
zhvillime të së njëjtës natyrë mund të ndodhin në rrafshin e atyre 
entitete më të mëdha që janë raca njerëzore, në shkallë më të madhe në hapësirë 
dhe në kohën e jetës së tyre totale. Dhe ajo që sapo theksuam 
jashtë për burimet organike të neutralizuara, kur e brendshme — morale dhe 
shpirtërore - mungon tensioni i një individi, madje mund të na lejojë të shqyrtojmë 
më pak thjeshtësisht dhe më pak materialisht çështjen e ndryshimeve racore për 
shkak të përzierjes dhe kontaminimit. 


197 


Machine Translated by Google 


METAFIZIKA E LUFTËS 


Kjo është mjaft e ngjashme me atë që ndodh në infeksione. Dihet, në 
fakt, se bakteret dhe mikrobet nuk janë gjithmonë shkaqet e vetme efektive 
dhe të njëanshme të sëmundjes: që një sëmundje të fitohet nga ngjitja është 
e nevojshme një predispozitë pak a shumë e fortë. Gjendja e integritetit ose 
tonicitetit të organizmit, nga ana tjetër, e kushtëzon këtë predispozicion, dhe 
kjo ndikohet shumë nga faktori shpirtëror, prania e të gjithë qenies tek ai dhe 
gjendja e tij e ttembjes ose ankthit të brendshëm. 

Në përputhje me këtë analogji, ne mund të besojmë se, që kryqëzimi të ketë 
një rezultat vërtet, fatal, të pashmangshëm degjenerues për një racë, është e 
nevojshme pa përjashtim që kjo racë tashmë të jetë dëmtuar nga brenda në 

një masë të caktuar. dhe se tensioni i origjinalit të tij do të jetë i dobët si rezultat. 


Kur një racë është reduktuar në një grup të thjeshtë automatizmash 


atavistikë, të cilët janë bërë të vetmet gjurmë të mbijetuara të asaj që ka qenë 
dikur, atëherë mjafton një përplasje, një lezion, një veprim i thjeshtë nga jashtë 
për ta bërë atë të bjerë, e shpërtfytyron dhe për ta denatyruar. Në një rast të 
tillë, ai nuk sillet si një trup elastik, i gatshëm për të reaguar dhe për të rifilluar 
formën e tij origjinale pas përplasjes (me kusht që kjo e fundit të mos kalojë 
kufijtë e caktuar dhe të mos prodhojë dëmtim të përhershëm aktual). , por, 
përkundrazi, sillet si një trup i ngurtë, joelastik, i cili në mënyrë pasive duron 
gjurmën e veprimit të jashtëm. 

Në bazë të këtyre konsideratave mund të dallohen dy detyra praktike të 
racizmit. Detyra e parë mund të thuhet se është ajo e mbrojtjes pasive. Kjo 
nënkupton mbrojtjen e racës nga të gjitha veprimet e jashtme (kryqëzimet, 
format e papërshtatshme të jetës dhe kulturës, etj.) të cilat mund të paraqesin 
rrezikun për të nga një krizë, një mutacion ose një denatyrim. Detyra e dytë, 
në të kundërt, është rezistenca aktive dhe konsiston në uljen në minimum të 
predispozicionit të racës për degjenerim, domethënë terrenin mbi të cilin ajo 
mund të ekspozohet në mënyrë pasive ndaj veprimit të jashtëm. Kjo do të 
thotë, në thelb, 'të lartësosh' racën e saj të brendshme, të kujdeset që tensioni 
i Saj intim të mos mungojë kurrë: se, si një homolog i integritetit të tij fizik, 
brenda tij ka diçka si një zjarr i pakontrollueshëm dhe i pakalueshëm, i cili 
gjithmonë kërkon një material të ri për të ushqyer flakët e tij, në formën e 
pengesave të reja, të cilat e sfidojnë atë dhe e detyrojnë atë të rifutet veten. 

Kjo detyrë e dytë është padyshim më e mundimshme se e para, sepse 
mund të kërkojë zgjidhje që ndryshojnë nga individi në individ dhe sepse 
masat e jashtme, të përgjithshme dhe materiale janë pak të dobishme për të. 
Bëhet fjalë për kapërcimin e inercisë së shpirtit, asaj force të gravitetit që është 
në fuqi në brendësinë njerëzore jo më pak se në atë të jashtme, fizike. 


198 


Machine Translated by Google 


RACA DHE LUFTA 


botë, dhe këtu gjen shprehje pikërisht në prirjen për të braktisur, për ta 'marrë lehtë”, 
për të ndjekur gjithmonë rrugën e rezistencës më të vogël. 
Por, për fat të keq, si për individin ashtu edhe për racën, për të kapërcyer këtë rrezik 
është e nevojshme të kemi një mbështetje - për aftësinë për të vepruar. 
drejtpërdrejt, për të qëndruar gjithmonë në kulmin e valës, për të ruajtur një të brendshme 
iniciativa e cila ripërtërihet gjithmonë, pa pasur nevojë për stimuj të përtërirë, mund 
të ndodhë vetëm si rezultat i një dhurimi të jashtëzakonshëm dhe nuk mund të 
kërkohet në mënyrë të arsyeshme si një çështje e natyrshme. Siç kemi thënë, për 
tensioni i cili është bërë latent për t'u rizgjuar para se të jetë tepër vonë dhe 
pasojnë proceset e automatizimit të racës, një pengesë, një provë, 
pothuajse një sfidë, është e nevojshme. Atëherë ndodh kriza dhe vendimi: nga 
mënyra e tyre e reagimit, fuqitë më të thella, meta-biologjike. 
të garës pastaj tregojnë nëse kanë mbetur më të fortë se 
kontingjentet dhe fatet e periudhës së caktuar të historisë. Në 
rasti i një reagimi pozitiv, potencialet e reja vijnë nga thellë brenda në 
përsëri ngop qarkun racor. Për këtë fillon një cikël i ri ngjitës 
raca. 

Në disa raste, madje është e mundur që kryqëzimi i saktë - 
mbahen natyrshëm brenda kufijve shumë të rreptë — kryen një funksion të 
atë lloj. Kjo është e njohur në zooteknikë. 'Raca e pastër' në disa 
speciet shtazore janë si rezultat i ruajtjes së trashëgimisë dhe i 
kryqëzim i matur. Ne nuk ndajmë mendimin e Chamberlain,1 
i cili ishte i prirur ta zbatonte këtë lloj të menduari në 'racat superiore” të 
njerëzimi. Megjithatë, është një fakt i vërtetuar mirë se në disa aristokratë 
familje, të cilat me ligjin e tyre shekullor të gjakut, kanë qenë të vetmet 
fushë eksperimentale për racizmin në histori të deritanishme, disa kryqëzime 
kanë pasur pikërisht meritën e parandalimit të shuarjes së linjës 
degjenerimi i brendshëm. Këtu - le të theksojmë - kryqëzimi ka 
funksioni i një sprove, jo një rregulli — një sprovë, për më tepër, e cila gjithashtu mund 
paraqesin një sfidë të rrezikshme për gjakun. Por rreziku rizgjon 
shpirti. Përpara elementit heterogjen të futur nga kryqëzimi, 
bërthama homogjene është e thirrur të ripohojë veten, të përvetësojë me vete atë që 
është e huaj, të veprojë ndaj saj në cilësinë e “dominantit” ndaj 'recesives”, në 
kuptim të Ligjeve të Mendelit.2 Nëse reagimi është 


1 Houston Stevvart Chamberlain (1855-1927) ishte një nga teoricienët racor më me ndikim 
të fillimit të shekullit të njëzetë. Vepra e tij më e rëndësishme ishte Themelet e shekullit të 
nëntëmbëdhjetë (Nevv York: John Lane, 1910). 

2 Gregor Johann Mendel (1822-1884) ishte një shkencëtar çeko-gjerman dhe shpesh 
quhet “babai i gjenetikës moderne”. Ligjet e trashëgimisë së Mendelit, bazuar në të tijën 
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pozitiv, rezultati është një zgjim. Stoku që dukej i shpenzuar dhe 
i rraskapitur rizgjohet. Por nëse tashmë ka rënë shumë, ose nëse heterogjeniteti është i 
tepruar, sprova dështon dhe rënia është e shpejtë dhe përfundimtare. 


Por instrumenti më i lartë i zgjimit të brendshëm të racës është lufta, dhe lufta 
është shprehja më e lartë e saj. Që pacifizmi dhe humanitizmi janë dukuri të lidhura 
ngushtë me internacionalizmin, demokracinë, kozmopolitizmin dhe liberalizmin është 
krejtësisht logjike - e njëjta gjë antiracore. 
instinkti i pranishëm në disa reflektohet dhe konfirmohet në të tjerët. Të 
Vullneti drejt nivelimit nënracor të lindur në internacionalizëm gjen aleatin e tij 
në humanitarizmin pacifist, i cili ka funksionin e parandalimit të 
provë heroike nga prishja e lojës duke galvanizuar forcat e mbijetuara 
të çdo populli të mbetur jo plotësisht të çrrënjosur. Është e çuditshme, sidoqoftë, dhe 
ilustron gabimet në të cilat mund të çojë një formulim i njëanshëm biologjik i problemit 
racor, që teoria racore e 'zgjedhjeve të gabuara”, siç shprehet për shembull nga Vacher 
de Lapouge,3. merr pjesë, të 
në një masë të caktuar, të të njëjtit moskuptim të kuptimit pozitiv 
të luftës për racë — por këtu, përballë njohjes së plotë të fakteve — si 
gjendet në demokratizmin internacionalist. Për të qenë konkret, ata supozojnë 
se çdo luftë kthehet në një eliminim progresiv të më të mirëve, të 
eksponentë të racës ende të pastër të popujve të ndryshëm, duke lehtësuar kështu 
një involucion. 

Kjo është një pikëpamje e pjesshme, sepse merr parasysh vetëm atë që humbet 
zhdukja e disa individëve, jo ajo që ngjall shumë 
masë më të madhe në të tjerët nga përvoja e luftës, e cila përndryshe 
nuk do të ishte ngjallur kurrë. Kjo bëhet edhe më e qartë nëse ne 
mos merrni parasysh luftërat e lashta të cilat kryesisht u zhvilluan nga elitat ndërsa 
prej tyre u kursyen shtresat e ulëta, por më tepër luftërat moderne të cilat 
angazhojnë kombe të tëra të armatosura dhe të cilat, për më tepër, në karakterin e tyre të 
tërësisë, përfshijnë jo vetëm forcat fizike, por edhe morale dhe shpirtërore të 


Studimi i bimëve përgjatë disa gjeneratave, u përpoq të përcaktojë se si karakteristikat specifike transmetohen 
nga prindërit te pasardhësit e tyre. 

3 Georges Vacher de Lapouge (1854-1936) ishte një antropolog, socialist dhe teoricien racor francez. Ai ishte 
autori i L'Aryen: son role social (Ariani dhe roli i tij shoqëror), i botuar në Paris në 1899 dhe nuk u përkthye 
kurrë në anglisht. Në këtë vepër ai klasifikoi racat e ndryshme dhe propozoi që arianët evropianë janë në 
kundërshtim me hebrenjtë si arketipe racore. Idetë e tij ishin shumë me ndikim në lëvizjet raciste dhe 
eugjenike. 
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luftëtarë dhe joluftëtarë njësoj. Çifuti Ludyvig4 shprehu zemërim 
në lidhje me një artikull të botuar në një përmbledhje ushtarake gjermane që solli 
nxjerrin mundësitë e përzgjedhjes në lidhje me bombardimet ajrore, në të cilat 
testi i këndimit, reagimi i menjëhershëm dhe i kthjellët i instinktit të drejtimit në 
kundërshtim me impulsin brutal ose konfuz, nuk mund të mos rezultojë në 
një diskriminim vendimtar i atyre që kanë probabilitetin më të madh të 
duke ikur dhe mbijetuar nga ata që nuk e bëjnë këtë. 

Indinjata e hebreut humanitar Luavvig, i cili është bërë 
propaganduesi luftarak i 'Aleancës së re të Shenjtë' kundër fashizmit, është 


i pafuqishëm ndaj asaj që është e vërtetë në konsiderata të këtij lloji. Nëse 
Lufta e ardhshme botërore është një 'luftë totale' do të thotë gjithashtu një 'provë totale 


e forcave racore të mbijetuara të botës moderne. Pa dyshim, disa do të shemben, 
ndërsa të tjerët do të zgjohen dhe ngrihen. Katastrofat pa emër mund të 

qoftë edhe çmimi i vështirë, por i domosdoshëm i majave heroike dhe çlirimeve të reja 
të forcave primordiale të shuar nëpër shekuj gri. Por e tillë është 


kusht fatal për krijimin e çdo bote të re — dhe kjo është një botë e re 
që ne kërkojmë për të ardhmen. 


Ajo që thamë këtu duhet të konsiderohet si një hyrje e thjeshtë 
për çështjen e rëndësisë që ka lufta, në përgjithësi, për racën. 
Në përfundim duhet të merren parasysh tre pika themelore. Së pari, 
meqenëse ne vijmë nga supozimi se ekziston një ndryshim thelbësor midis racave 
njerëzore - një ndryshim i cili, sipas 
doktrina e tre shkallëve të racizmit,5 nuk kufizohet në trupore 
por ka të bëjë edhe me shpirtin dhe shpirtin — duhet pritur që sjellja shpirtërore dhe fizike 
ndaj përvojës ose provës së luftës të ndryshojë midis racave të ndryshme: prandaj do të 
jetë edhe e nevojshme edhe 
interesante për të përcaktuar kuptimin sipas të cilit, për çdo specifik 
rasë, reagimi i lartpërmendur do të ndodhë. 
Së dyti, është e nevojshme të merret parasysh marrëdhënia e ndërvarur 
mes asaj që një politikë racore e mirëkuptuar mund të bëjë për të promovuar 
synimet e luftës dhe, anasjelltas, çfarë mund të bëjë lufta, në supozimin e një qëndrimi 
të saktë shpirtëror, për të promovuar qëllimet e racës. Mund të flasim, 
në këtë aspekt, të një lloj mikrobi, ose bërthame parësore, të krijuar fillimisht ose 


4 Emil Ludyvig (1881-1948) ishte i njohur kryesisht në atë kohë si autori i një numri biografish 
popullore të figurave historike, duke përfshirë Gëten, Bismarkun dhe Mus-solinin. 


5 Për më shumë mbi teorinë e racës të Evolës, shih 'Koncepti i racës nga Julius Evola: Një 
racizëm me tre shkallë' nga Michael Bell. 
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i rizgjuar nga politika racore, e cila nxjerr në pah vlerat racore në ndërgjegjen 
e një populli: një mikrob ose bërthamë e cila do të japë fryte duke dhënë 
lufta një vlerë, ndërsa anasjelltas përvoja e luftës dhe instinktet dhe rrymat e 
forcave të thella që dalin përmes një eksperience të tillë, i japin sensit racor 
një drejtim të saktë e të frytshëm. 

Dhe kjo na çon në pikën e tretë dhe të fundit. Njerëzit janë mësuar 
të flasësh shumë përgjithësisht dhe shumë romantikisht për 'heroizmin', 'heroik' 
përvojë' dhe të ngjashme. Kur ato kryhen me supozime të tilla romantike, në 
kohët moderne, duket se mbeten vetëm ato materiale, 
të tilla që burrat që ngrihen dhe luftojnë konsiderohen thjesht si 'njerëz' 
material', dhe heroizmi i luftëtarëve lidhet me fitoren si 
thjesht një mjet për një qëllim, qëllimi në vetvete nuk është gjë tjetër veçse rritja 
të fuqisë dhe territorit material dhe ekonomik të një shteti të caktuar. 

Duke pasur parasysh konsideratat që janë theksuar këtu, ai 
është e nevojshme për të ndryshuar këto qëndrime. Nga 'kalvari nga zjarri” i 
forcat fillestare të racës dhe përvojën heroike, mbi të gjitha përvojat e tjera, 
kanë qenë një mjet për një qëllim thelbësisht shpirtëror dhe të brendshëm. Por 
ka edhe më shumë: përvoja heroike diferencohet në rezultatet e saj jo 
vetëm sipas racave të ndryshme, por edhe sipas shtrirjes së 
e cila, brenda çdo race, një super-racë është formuar dhe ka ardhur në vetvete 
pushtet. Shkallët e ndryshme të këtij diferencimi krijues korrespondojnë 
në shumë mënyra për të qenë një hero dhe në kaq shumë forma zgjimi 
përmes përvojës heroike. Në rrafshin më të ulët, shfaqen forca hibride, në 
thelb vitale, instinktive dhe kolektive - kjo është disi e ngjashme 
për zgjimin në një shkallë të gjerë të 'hordhisë primordiale' nga solidariteti, 
uniteti i fatit dhe holokausti që është i veçantë për të. Gradualisht, 
kjo përvojë kryesisht natyraliste pastrohet, dinjitet dhe bëhet 
shkëlqen derisa të arrijë formën e saj më të lartë, e cila korrespondon me 
konceptin ar-jan të luftës si “luftë e shenjtë” dhe të fitores dhe triumfit si një 
kulmi, pasi vlera e tij është identike me vlerat e shenjtërisë dhe inicimit, 
dhe, së fundi, të vdekjes në fushën e betejës si mors triumphalis, si një tejkalim 
jo retorik, por efektiv i vdekjes. 

Pasi i kemi treguar të gjitha këto pika në një mënyrë themelore, por 
besojmë se është mjaft e kuptueshme, ne propozojmë t'i trajtojmë ato një nga një në 
shkrimet që do të pasojnë këtë të tanishme, secila prej të cilave do të marrë 
në konsideratë në mënyrë specifike varietetet e përvojës heroike sipas racës dhe 
pastaj vizioni i luftës i veçantë për nordiko-arianët dhe ario-romakët 
traditë në veçanti. 


202 


Machine Translated by Google 


Dy heroizma 


Botuar fillimisht më 20 nëntor 1939 si 'Due 
eroismi' në La Difesa della Razza. 


Për të vazhduar diskutimet tona të mëparshme rreth kuptimeve të ndryshme 
që fakti i luftës dhe përvoja e heroizmit mund të përfaqësojnë për racën, është e 
nevojshme të shpjegohet shkurtimisht koncepti i 'super-racës' dhe dallimi i lidhur 
midis racave siç jepet nga 'natyra'. Dhe racat në kuptimin më të lartë, njerëzor 
dhe shpirtëror. 

Sipas pikëpamjes tradicionale, njeriu Si i tillë nuk është i reduktueshëm në 
determinizma thjesht biologjikë, instinktivë, të trashëguar, natyralistë, nëse e gjithë 
kjo ka pjesën e saj, e cila gabimisht shpërfillet nga një spiritualizëm me vlerë të 
dyshimtë, mbetet fakti se njeriu dallohet nga kafsha për aq sa merr pjesë edhe në 
një element të mbinatyrshëm, superbio-logjik, vetëm në përputhje me të cilën ai 
mund të jetë i lirë dhe të jetë vetvetja. Në përgjithësi, këto dy aspekte të qenies 
njerëzore nuk janë domosdoshmërisht në kundërshtim me njëri-tjetrin. Edhe pse 
u bindet ligjeve të veta, të cilat duhen respektuar, ajo që tek njeriu është 'natyrë' i 
lejon vetes të jetë organi dhe instrumenti i shprehjes dhe i veprimit të asaj që në 
të është më shumë se 'natyrë'. Është vetëm në vizionin e jetës, të veçantë për 
popujt semitë, dhe mbi të gjitha për popullin hebre, që truporja bëhet 'mish', si 
rrënja e çdo mëkati, dhe antagonist i pakësueshëm i shpirtit. 


Ne duhet ta zbatojmë këtë mënyrë të të parit të individit në këto individualitete 
më të gjera që janë raca. Disa raca mund të krahasohen me kafshën, ose me 
njeriun që, duke e degraduar veten, ka kaluar në një mënyrë jetese thjesht 
shtazore: të tilla janë 'racat e natyrës'. Ato nuk ndriçohen nga ndonjë element 
superior, asnjë forcë nga lart nuk i mbështet në peripecitë dhe rastësitë me të 
cilat i paraqet jeta e tyre në hapësirë dhe në kohë. Në këto sprova, ajo që 
mbizotëron në to është elementi kolektivist, në formën e instinktit, 'gjeniut të llojit' 
ose shpirtit dhe unitetit të hordhisë. Në përgjithësi, ndjenja e racës dhe e gjakut 
këtu mund të jetë më e fortë dhe më e sigurt se në popujt ose aksionet e tjera: 
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megjithatë, ai gjithmonë përfaqëson diçka nënpersonale dhe plotësisht natyraliste, 
siç është, për shembull, 'totemizmi' i errët i egërsisë. 
popullsitë, në të cilat totemi, i cili është në një farë mënyre entiteti mistik i 
raca ose fisi, por i lidhur në mënyrë kuptimplote me një specie të caktuar kafshësh, 
konceptohet si diçka para çdo individi, si shpirt i tij. 
shpirt, jo në abstrakt, në teori, por në çdo shprehje të jetës së përditshme. 
Duke iu referuar egërsive, rastësisht, dhe duke rezervuar të drejtën për të 
Për t'u kthyer përfundimisht në argumentin e përfshirë, ne duhet të tregojmë gabimin 
të atyre që egërsirat i konsiderojnë si 'primitivë”', pra si origjinalë 
format e njerëzimit, nga e cila, sipas teorisë së zakonshme mashtruese të inferiorit, 
mrekullisht lind eprori, eprori 
racat do të kishin 'evoluar'. Në shumë raste është pikërisht e kundërta 
e cila është e vërtetë. Egërsirat, dhe shumë raca që mund t'i konsiderojmë si 
'natyrale', janë vetëm mbetjet e fundit të degjeneruara të racave dhe qytetërimeve 
të zhdukura, shumë më të hershme, superiore, madje emri i të cilave shpesh nuk ka 
arriti tek ne. Kjo është arsyeja pse “primitivat” e supozuar që ekzistojnë edhe sot 
nuk priren të 'evoluojnë', por të zhduken përfundimisht dhe të bëhen 
i zhdukur. 

Në racat e tjera, megjithatë, elementi natyralist është, si të thuash, 
mjet i një elementi superior, superbiologjik, që është për të parën 
çfarë është shpirti për trupin. Një element i tillë bëhet pothuajse gjithmonë 
i mishëruar në traditën e racave të tilla dhe në elitën që mishëron 
këtë traditë dhe e mban gjallë. Këtu, pra, ekziston një garë e 
shpirti pas racës së trupit dhe gjakut në të cilin shprehet ky i fundit 
e para në një mënyrë pak a shumë të përsosur sipas rrethanave, individëve dhe 
shpesh kastave, në të cilat artikulohet kjo racë. 

E vërteta e kësaj ndihet qartë kudo ku, në formë simbolike, Antikiteti i 
atribuonte origjinën 'hyjnore' ose 'qiellore' një race ose kaste të caktuar. Në 
Ky kontekst, pra, pastërtia e gjakut ose mungesa e tij, nuk mjafton më për të 
përcaktuar thelbin dhe gradën e një race të caktuar. Ku regjimi 
e kastave ishte në fuqi çdo kastë padyshim mund të konsiderohej 
'e pastër' sepse ligji i endogamisë ose mospërzierjes zbatohej për të gjitha 
ato. Të mos kesh thjesht gjak të pastër, por të kesh — simbolikisht — gjak “di-hardhi”, 
përkundrazi të përkufizonte kastën ose racën superiore në lidhje me 
ajo plebejane, ose ajo që ne e kemi quajtur 'raca e natyrës'. Prandaj 
fakti që, në qytetërimet e lashta indo-gjermane të Lindjes, të 
komuniteti ose raca shpirtërore e aryas e identifikoi veten me atë të 
avija, 'i lindur dy herë' ose 'rilindur': kjo ishte një referencë për një të mbinatyrshme 
element që i përket asaj, dhuratave latente të 'racës' në një kuptim superior, 
që një ritual i veçantë, krahasuar me një lindje të dytë ose me një rigjenerim, 
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duhej të konfirmohej në mënyrë progresive në individ. Por ndoshta do të na 
duhet të kthehemi edhe mbi këtë: Megjithatë, këto pika janë të mjaftueshme 
për argumentin që synojmë ta bëjmë tani. 

Ne vetëm duhet të shtojmë se, nëse shikojmë njerëzimin sot, jo vetëm 
që është e vështirë të gjesh një grup që mban një racë të trupit ose një 
tjetër në gjendje të pastër, por fatkeqësisht duhet pranuar gjithashtu se 
dallimi i përgjithshëm midis racave natyraliste dhe racat superiore, ose su- 
për-racat, bëhen në shumë raste jashtëzakonisht të pasigurta: shpesh, 
njeriu modern ka humbur si qëndrueshmërinë e instinktit të 'racave të 
natyrës' dhe epërsinë dhe tensionin metafizik të 'super- garë”. 

Ai duket më tepër si ato që janë popuit primitivë në realitet, dhe jo sipas 
pikëpamjes së evolucionistëve: qenie të cilat, edhe pse rrjedhin nga raca 
fillimisht superiore, e kanë degraduar veten në mënyra të jetesës 
shtazarake, naturaliste, amorfe dhe gjysmë kolektiviste. . Atë që Landral e 
ka përshkruar me saktësi në këto faqe si 'raca e borgjezëve', e njeriut të 
vogël konformist dhe me mendim të drejtë, shpirti 'i avancuar' që shpik një 
epërsi për veten e tij mbi bazën e retorikës, spekulimeve boshe dhe të 
hollë. estetizma,: pacifisti, alpinisti social, humanisti neutral, i gjithë ky 
material gjysmë i shuar nga i cili përbëhet një pjesë kaq domethënëse e 
botës moderne, është në fakt produkt i degjenerimit racor, shprehje e krizës 
së thellë të Njeriut të Perëndimi, aq më tragjik sa nuk ndihet as si i tillë. 


Le të vijmë tani te fakti i luftës dhe përvoja e heroizmit. 
Të dyja, kemi pohuar në shkrimet tona të mëparshme, janë instrumente 
zgjimi. Megjithatë, një zgjim për çfarë2 Lufta, me përvojë, përcakton një 
përzgjedhje të parë: ndan të fortin nga i dobëti, heronjtë nga frikacakët. 
Disa bien, të tjerët pohojnë veten. Por kjo nuk mjafton. Në përvojën heroike 
mund të lindin mënyra të ndryshme për të qenë heronj, kuptime të 
ndryshme. Nga çdo garë, duhet pritur një reagim i ndryshëm, specifik. Le 
ta injorojmë këtë fakt tani për tani dhe të ndjekim në vend të tij 'fe- 
nomenologjinë' e zgjimit të racës të përcaktuar nga lufta, domethënë, 
modalitetet e ndryshme tipike të këtij zgjimi, duke punuar teorikisht në 
dallimin që sapo është bërë ('raca e natyra' dhe 'super-raca') dhe praktikisht 
në aspektin konkret, domethënë fakti që, duke qenë se nuk janë më elita 
luftarake të specializuara, por masa që përballen me luftën, lufta, si 
rrjedhim, ka të bëjë në një masë të madhe me ato të përziera, borgjeze, 


1 Guido Landra ishte një antropolog dhe ishte drejtori i parë i Zyrës së Studimeve Raciale, 
një departament brenda Ministrisë së Kulturës Popullore të Italisë Fashiste. 
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tip gjysmë të degraduar, të cilin e kemi cilësuar më sipër si produkt i krizës. 


Për të vënë në provë zjarri një produkt të tillë krize, për t'u imponuar 
ai është një alternativë themelore, jo teorike, por për sa i përket realitetit 
dhe madje edhe të jetës dhe vdekjes: ky është efekti i parë i shëndetshëm i faktit të 
luftë për racë. Ignis essentiae, në terminologjinë e alkimistëve të lashtë: 
zjarri që provon, që zhvishet në 'esencë”'. 

Për ta ndjekur më konkretisht këtë zhvillim do t'i referohemi 
dokumentacion unik i cili gjendet në autorë të famshëm si, për 
shembull, Erich Maria Remarque dhe francezi Renë Quinton.2 

Të gjithë e njohin Remarquen si autorin e romanit famëkeq Të gjithë 
Qetë në Frontin Perëndimor,3 e konsideruar si kryevepër e disfatizmit. Jonë 
opinioni në këtë çështje nuk është i ndryshëm: megjithatë ia vlen të shqyrtohet 
ky roman me objektivitetin më të ftohtë. Personazhet e romanit janë 
adoleshentët që ishin të mbushur si vullnetarë me çdo lloj 'idealizmi”, 
rezonon me atë retorike, romantike dhe koreografike heroike 
Koncepti i luftës u përhap nga ata njerëz që me bujë dhe fjalime të bukura ishin 
kufizuar në shoqërimin e tyre deri në stacion. Pasi kanë arritur në front dhe janë 
kapur në të vërtetën 
përvojën e luftës moderne, ata arrijnë të kuptojnë se është diçka 
krejt ndryshe dhe se asnjë nga idealet dhe retorika e lartpërmendur nuk mund t'i 
mbështesë më. Ata nuk bëhen as të poshtër 
të mjerë apo tradhtarë, por qenia e tyre e brendshme është transformuar, është 
një brez i thyer në mënyrë të pakthyeshme, edhe aty ku e kanë kursyer obusët. 
Ata përparojnë, shpesh bëhen 'heronj' — por si2 Ata ndjejnë luftë 
të jesh një peripeci elementare, jopersonale, çnjerëzore, një peripeci e forcave të 
palidhura, në të cilat të mbijetosh është e mundur vetëm duke u rizgjuar si 
qenie të krijuara nga instinkte të cilat janë absolute, sa të kthjellta aq edhe të 
padukshme, instinkte pothuajse të pavarura nga personat e tyre. Këto janë 
forcat që i çojnë përpara të rinjtë e tillë, të cilat i shtyjnë ata të pohohen 
veten aty ku të tjerët do të ishin thyer, ose do të kishin qenë 
i çmendur, ose do të kishte preferuar fatin e dezertorëve dhe të 
të mjerë të poshtër: por, përtej kësaj, pa entuziazëm, pa ideal, pa dritë. te 


2 Renë Quinton (1866-1925) ishte autori i Testamentit të Ushtarit: Maksimat e Zgjedhura të Renë Quinton 
(Londër: Eyre 8 Spottisvoode, 1930). Ky është versioni anglisht i 
libër i diskutuar nga Evola më poshtë. 


3 Të gjithë të qetë në Frontin Perëndimor (Boston: Little, Brovyn 8: Co., 1929). Është ndoshta romani më i 
famshëm kundër luftës i shkruar ndonjëherë. 
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shënoni në një mënyrë ndjellëse morbide anonimitetin e tmerrshëm të kësaj 
vi-cissitude, në të cilën individi nuk ka më rëndësi, thotë Remarque. 

libri përfundon me vdekjen e të riut të vetëm në origjinal 

grupi që kishte ikur dhe që vdes pothuajse në prag të 

armëpushimi, në një ditë kaq të qetë sa ku komunikatat kufizohen 

për këtë fjali: “Gjithçka e qetë në frontin perëndimor”. 

Madje duke lënë mënjanë faktin se autori i këtij libri në fakt ka qenë 
Një luftëtar, do të ishte e vështirë të thuash se procese të këtij lloji janë vetëm 
'romanist', pa lidhje me realitetin. Disfatizmi i librit, ana e tij tinëzare dhe e 
dëmshme, qëndron më tepër në pakësimin e të gjithë luftës, që 
është, të gjitha mundësitë e përvojës së luftës, në një të vetme, sigurisht reale, 
por aspekt i veçantë i tij, në fakt ky është thjesht rezultat negativ i 
një test, i cili megjithatë mund të kapërcehet nga të tjerët pozitivisht. Nje pike 
duhet pasur parasysh: teza antiborgjeze. Deri në këtë pikë, ne 
madje mund të pajtohet me Remarque. Lufta vepron si një katarsis, si një 
'pastrim': ignis essentiae. Fjalë të bukura, ndjenja të bukura, retorike 
fluturimet, mitet dhe fjalët e para, humanitarizmi dhe patriotizmi i përfolur janë 
zhdukur, dhe po ashtu edhe njeriu i imët me iluzionin e tij 
rëndësia dhe dobia e tij. E gjithë kjo është shumë pak. Njëra është në fytyrë 
të forcave të pastra. Dhe, për të rezistuar, njeriu duhet të rizgjohet po ashtu 
si një mishërim i forcave të pastra të lidhura ngushtë me thellësinë e racës: 
të harrohet 'unë' e vet, jeta e tij. Por është pikërisht këtu që të dy 
shfaqen mundësi të kundërta: dikur superstrukturat e 
'raca e harresë”, e njeriut borgjez, gjysmë të shuar, kanë qenë 
në erë, dy mënyra për të kapërcyer 'njerëzorin' janë gjithashtu të hapura: 
kalimi në nën-njerëzor, ose kalimi në mbinjerëzor. Në një rast, 
bisha rizgjohet: në tjetrin, heroi në kuptimin e vërtetë, i shenjtë dhe 
kuptimi tradicional: në të parën, 'raca e natyrës” ringjallet, dhe, në 
kjo e fundit, 'super-raca'. Remarque di vetëm zgjidhjen e parë. 

Disa vite më parë u botua në italisht një vepër e Renë Quinton 
përkthimi: Massime sulla guerra. Ai përfaqëson një tjetër shumë të veçantë 
dëshminë. Tetë herë i plagosur në Luftën Botërore, i dekoruar vazhdimisht 
me dekorimet më të lakmuara, Quinton padyshim mund të aspirojë për të 
kualifikimi gjenerik i 'heroit'. Por çfarë kuptimi ka përjetuar ky 'hero' në luftë 2 
Ky libër është përgjigja. Lufta është konceptuar dhe justifikuar 
nga Quinton biologjikisht, në varësi të ngushtë nga instinktet e specieve dhe 
'përzgjedhja natyrore”. Disa citate: 
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“Ekzistojnë, në bazë të çdo qenieje, dy motive: ai egoist që e shtyn atë të 
ruajë jetën e tij dhe ai altruist që e bën atë të harrojë veten, të sakrifikojë 
veten për një qëllim të natyrshëm që ai nuk e bën. di dhe që identifikohet 
me përfitimin e species. Kështu, i dobëti, në shërbim të llojit, sulmon më të 
fuqishmit, pa maturi, pa arsye, madje pa shpresuar për të fituar. Gjeniu i 
species e urdhëron të sulmojë dhe të luajë jetën e tij I...) Mashkulli dhe 
femra janë krijuar për shërbimin e species. Meshkujt janë të organizuar për 
të luftuar njëri-tjetrin për qëllim të përzgjedhjes seksuale). Lufta është 
gjendja e tyre natyrore, ndërsa për femrën urdhëri i shenjtë është të ngjizet 
dhe më pas të ushqehet'. 


Prandaj ky koncept i veçantë i heroizmit: 


Heroi nuk vepron nga ndjenja e detyrës, por nga dashuria Iqë do të thotë: 
sipas instinkteve racore, të cilave funksioni seksual i bindet). Në luftë njeriu 
nuk është më burrë, ai është vetëm mashkulli T...) Lufta është një kapitull 
dashurie — meshkujt dehen duke bërë copë-copë njëri-tjetrin. Dehja e luftës 
është një dehje dashurie.' 


Instrumenti i specieve, i racës së trupit, në një primor- 
shpërthimi i numrit, sipas Quinton: 


“Kështu, nuk ka asgjë sublime për heroin, as për nënën heroike që nxiton 
drejt zjarrit për të shpëtuar fëmijën e saj: ata janë mashkull dhe femër i 


lindur.” 


Për të treguar përfundimin në të cilin çon e gjithë kjo, ne do t'i citojmë këto 
fragmente të mëtejshme nga Quinton: 


“Çdo ideal është një pretekst për të vrarë. Urrejtja është gjëja më e 
rëndësishme në jetë. Njerëzit e mençur që nuk urrejnë më janë gati për 
sterilitet dhe vdekje. Ju nuk duhet të kuptoni popullin Jarmikl, duhet t'i 
urreni ata. Sa më shumë të ngrihet njeriu, aq më shumë rritet urrejtja e tij 
për njeriun. Natyra në asnjë mënyrë nuk ka krijuar meshkuj dhe popuj, në 
mënyrë që ata të duan njëri-tjetrin.' 
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Prandaj, gëzimi i lëndimit të kundërshtarit përbën një nga gjërat thelbësore. 
elementet tipike të heroit. 


'Jeta e socializuar përbëhet nga detyra thjesht artificiale. Lufta 
e çliron njeriun nga këto dhe e kthen në instinktet e tij primare.' 


Në kuadrin evolucionistë-biologjik të një pikëpamjeje si kjo, 
këto instinkte janë në thelb të varura nga raca, në kuptimin e specieve. 


Ashtu siç do të ishte e pasaktë të konsiderohej Remarque thjesht si një 
disfatist i zbehtë, po ashtu do të ishte e pasaktë të konsiderohej Quinton thjesht si një 
luftëtar i cili, në përpjekje për të shprehur përvojat e tij teorikisht, u bë viktimë e 
teorisë famëkeqe të luftimit si përzgjedhje natyrore. 
të specieve. Ka më shumë. Ka, pavarësisht nga disa tipare të karikaturës dhe të 
njëanshmërisë, një shenjë e jetës reale. Në fakt, luani mund të lindë 
nga delet pikërisht në këtë kuptim. Njeriu rizgjohet dhe rifillon 
kontakt me forcat e thella të jetës dhe racës nga e cila ishte bërë 
i tjetërsuar, por për të qenë jo më shumë se një 'mashkull' dhe, në rastin më të mirë, 
një 'bishë madhështore grabitqare'. Në sferën e 'racave të natyrës', kjo mund të jetë 
normale, dhe dukuritë nga të cilat përvojat e këtij lloji janë të mundshme 
të shoqërohet — solidariteti i hordhisë, uniteti i fatit, etj. - mund edhe 
kanë një efekt të shëndetshëm, ringjallës për një grup të caktuar etnik të organizuar. Por 
nga këndvështrimi i dikujt që tashmë i përket një 'race të shpirtit' 
kjo mund të jetë vetëm sprova e tij e zjarrit e kthyer në një rënie. Katarsisi, 
amputimi i jashtëqitjes 'borgjeze' të shkaktuar nga lufta, këtu, 
ekspozon jo atë që është superiore ndaj idealit të personalitetit, por atë që është 
inferior ndaj tij, duke shënuar pikën kufitare të involucionit të racës së 
shpirti në atë të trupit. Për të përdorur termat e traditave të lashta ariane, kjo është 
pitr-yana, rruga e atyre që janë tretur në forcat e errëta lindore, jo dava-yana, rruga 
e perëndive”.4 

Le të shqyrtojmë tani mundësinë tjetër, pra rastin në të cilin 
përvoja e luftës kthehet në një rivendosje, një zgjim, të racës 
e shpirtit, ose 'super-race'. Ne kemi deklaruar tashmë lidhjen normale në super- 
racën midis elementit biologjik dhe atij su-për-biologjik, ose, nëse preferojmë, midis 
elemeniit 'jetik' dhe 
si duhet shpirtëror. E para duhet të konsiderohet si një instrument 
për shfaqjen dhe shprehjen e kësaj të fundit. Duke pasur këtë pikë të 
referencë, thelbi i zgjidhjes pozitive mund të shprehet në a 


4 Kjo diskutohet në Upanisad, veçanërisht në Brhadaranyaka Upanisad. 
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formulë shumë e thjeshtë: përvoja heroike dhe, në përgjithësi, përvoja 

e rrezikut, e luftimit, e tensionit të dhimbshëm, duhet të përbëjnë për individin 

një nga ato kulminacionet e brendshme në të cilat intensiteti ekstrem i jetës 

( elementi biologjik qua5) pothuajse është shndërruar në diçka më shumë se jetë 
(elementi mbibiologjik). Kjo nënkupton një çlirim lart 

nga kufijtë e individualitetit dhe supozimi i shpërthimit 

lart nga ana më e thellë e qenies së vet si instrument ia 

një lloj ekstaze aktive, që nënkupton jo thellimin, por transformimin e personalitetit, 
dhe bashkë me të, të gjithë vizionit të qartë, veprimit të saktë, komandimit dhe 
sundimit. Momente të tilla, kulme të tilla të përjetimit heroik, jo vetëm që nuk 
përjashtojnë, por në fakt kërkojnë të gjitha aspektet. 

të luftës që kanë një karakter 'elementar', shkatërrues, thuajse mund të themi telurik: 
pikërisht ai që, në sytë e individualitetit të imët. 

dhe 'unë' i vockël, 'intelektuali' i paluajtshëm dhe humanitar sentimental, ka një 
karakter të dhimbshëm, të mjerueshëm, të dëmshëm për 'njerëzorin”. 

vlerat', dhe tregon se në vend të kësaj këtu ka vlerë shpirtërore. Edhe vdekjen 

— vdekja në fushën e betejës — bëhet, në këtë aspekt, një dëshmi e jetës: 

pra koncepti romak i mors triumphalis dhe nordike 

konceptimi i Valhallës si një vend i pavdekësisë i rezervuar ekskluzivisht për 
'heronj'. Por ka edhe më shumë: supozimet e një përvoje të tillë heroike 

duket se zotërojnë një efektivitet pothuajse magjik: ato janë triumfe të brendshme 
që mund të përcaktojnë edhe fitoren materiale dhe janë një lloj evokimi i forcave 
hyjnore të lidhura ngushtë me “traditën” dhe “racën e 

fryma e një stoku të caktuar. Prandaj, në ritualin e triumfit në Romë, 

udhëheqësi fitimtar mbante shenjat e hyjnisë Kapitolinë. 

Këto vërejtje janë të mjaftueshme për të lejuar lexuesin të parashikojë këtë 
ajo që themi nuk është thjesht një 'teori' e jona, një pozicion filozofik apo 
interpretimi i menduar nga ne. Kjo doktrinë e heroizmit si një e shenjtë 
dhe kulm pothuajse magjik, ky konceptim mistik dhe asketik i 
luftimi dhe fitorja, në vetvete shpreh një traditë të saktë, sot të harruar, por të 
dokumentuar gjerësisht në dëshmitë e qytetërimeve të lashta dhe veçanërisht të 
atyre ariane. Kjo është arsyeja pse, në një artikull të mëvonshëm, ne propozojmë të 
shprehim të njëjtat kuptime duke bërë mite të lashta. 
dhe simbolet dhe ritualet, romake dhe indogjermanike, flasin, të cilat do 
sqarojmë se çfarë, deri tani, kemi pasur detyrimisht të ekspozojmë në një sintetik dhe 


formë e përgjithshme. 


5 Latinisht: 'për shkak të qenies”. 
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Gara dhe Lufta: 
Koncepti Arian i Luftimit 


Botuar fillimisht më 20 dhjetor 1939 si 'La 
razza e la guerra: la concezione Ariana 
del combattere' në La Difesa della Razza. 


Në artikullin tonë të mëparshëm, duke u trajtuar me aftësinë e 
luftës dhe përvojën heroike për të sjellë një zgjim të forcave të thella 
të lidhura me nënshtresën e racës, ne kemi parë se, në mënyrën më 
të përgjithshme, shfaqen dy lloje të dallueshme dhe vërtet të 
kundërta. . Në llojin e parë, personaliteti i vogël borgjez — i zbutur, 
konformist, pseudo-intelektual ose bosh idealist — mund të pësojë një 
shpërbërje, duke përfshirë shfaqjen e forcave dhe instinkteve 
elementare, në të cilat individi kthehet në fazën parapersonale të 
'racat e natyrës”, të cilat e lodhin veten në një valë instinktesh 
konservatore dhe afirmative. Në llojin e dytë, në të kundërt, aspektet 
më 'elementare' dhe jo njerëzore të përvojës heroike bëhen një mjet 
shpërtytyrimi, lartësimi dhe integrimi i personalitetit në — si të thuash 
— një mënyrë të qenurit transcendent. Kjo përbën një evokim të asaj 
që ne e kemi quajtur 'raca e shpirtit, domethënë e elementit 
shpirtëror nga 'lart', i cili, në stoqet më të larta, vepron në mënyrë 
formative në pjesën e pastër biologjike dhe është në rrënjë. të 
'traditës' së tyre dhe të madhështisë së tyre profetike - njëkohësisht, 
nga pikëpamja e individit, këto janë përvoja që Antikiteti, dhe 
veçanërisht antikiteti arian, i konsideronte jo më pak të pasura me 
fruta të mbinatyrshme sesa ato të asketizmit, shenjtërisë dhe madje. 
fillimin. Duke kujtuar kështu pikën tonë të nisjes, le të specifikojmë 
temat që synojmë t'i zhvillojmë më tej. Fillimisht, siç e thamë, duam 
të paraqesim një rrëfim të shkurtër që e bën të qartë se koncepti i lartpërmendur i her 
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Një spekulim i veçantë i yni, ose i një projeksioni bosh retorik, i përgjigjet një 
tradite të saktë që shfaqet në një seri të tërë qytetërimesh të lashta. Në radhë 
të dytë, ne duam të zhvillojmë Arianin 
konceptimi i fitores', i kuptuar pikerisht si nje vlere 'mistike”, 
i lidhur ngushtë me një rilindje të brendshme. Së fundi, duke kaluar në një plan 
më konkret, ne duam të shohim, në terma të përgjithshëm, se cila është sjellja 
të racave të ndryshme në lidhje me këtë renditje idesh. Në artikullin aktual, do 
të merremi tërësisht me pikën e parë. 

Në përgjithësi, ne zbulojmë se, veçanërisht në mesin e njerëzimit të lashtë 
arian, luftërat mendoheshin si imazhe të një lufte të përhershme midis 
forcat metafizike: nga njëra anë ishte olimpia dhe e ndritura 
parimi, e vërteta uranike dhe diellore, nga ana tjetër kishte forcë të papërpunuar, 
elementi 'titanik', telurik, 'barbar' në kuptimin klasik, parimi demonik-femëror i 
kaosit. Kjo pamje përsëritet vazhdimisht në 
Mitologjia greke në forma të ndryshme simbolike, në akoma më saktë dhe 
terma radikale shfaqet në vizionin e përgjithshëm të botës së racave irano- 
ariane, të cilat e konsideronin veten fjalë për fjalë si ushtritë e 
Zoti i Dritës në luftën e tij kundër fuqisë së errësirës, ato vazhdojnë gjatë 
mesjetës, shpesh duke ruajtur tiparet e tyre klasike 
përkundër fesë së re. Kështu, Frederiku li Suabisë,1 në luftën e tij 
kundër Komunës rebele, kujtoi simbolin e Herkulit dhe 
krahu me të cilin ky hero simbolik i stoqeve doriano-ariane dhe akeo-ariane 
luftoi si të gjitha forcat 'olimpike' kundër krijesave të errëta të kaosit. 


Ky konceptim i përgjithshëm, i përjetuar nga afër, nuk mund të ndihmonte 
por të pasqyrohen në forma më konkrete të jetës dhe veprimtarisë, të ngritura në 
nivel simbolik dhe, thuajse mund të themi, 'rituale'. Për qëllimet tona, 
vlen të përmendet veçanërisht transformimi i luftës në 'rrugë 
të Zotit' dhe 'luftës më të madhe të shenjtë”. 

Ne kemi lënë me dashje këtu çdo dokumentacion të veçantë për romakun, 
sepse do ta përdorim këtë kur kemi të bëjmë, në artikullin vijues, me 
'misticizmi i fitores'. Në vend të kësaj, ne do të fillojmë me dëshmitë, 
të cilat janë vetë shumë të njohura, në lidhje me nordiko-arianët 
traditë. Këtu, Valhalla është vendi i një pavdekësie të rezervuar më lart 
të gjitha për heronjtë e rënë në fushën e betejës. Zoti i këtij vendi, Odin ose 


1 Frederiku 1 (1122-1190), i njohur gjithashtu si Barbarossa (Mjekërkuq), ishte Perandori i Shenjtë Romak. 
Ai udhëhoqi gjashtë pushtime të Italisë dhe ishte një kryqtar. Sipas legjendës, ai ishte gjithashtu një nga 
mbajtësit e Shtizës së Fatit (Lance që shpoi anën e Krishtit) dhe një ditë do të kthehet për të rikthyer 
Gjermaninë në madhështinë e saj të mëparshme. 


212 


Machine Translated by Google 


RACA DHE LUFTA: KONCEPTIMI ARIAN I LUFTIMIT 


VVotan, na paraqitet në Ynglingasaga sikur u ka treguar heronjve, me vetëtlijimin 
e tij simbolik në pemën kozmike Yggdrasil, shtegun që të çon në atë vendqëndrim 
hyjnor, ku ata jetojnë përjetësisht, sikur në një majë të shndritshme verbuese. 
përtej reve. 

Sipas kësaj tradite, asnjë sakrificë apo kult nuk vlerësohet më shumë nga 
Zoti suprem sesa ajo që kryen heroi që lufton dhe bie në fushën e betejës. Përveç 
kësaj, ekziston një lloj homologu metafizik që e përforcon këtë pikëpamje: forcat 
e heronjve që, pasi ranë dhe sakrifikuan veten ndaj Odinit, kanë shkuar përtej 
kufijve të natyrës njerëzore, dhe më pas shtojnë falangën që i duhet këtij perëndii 
për të luftuar. Ragna -rdkkr, domethënë 'errësimi i hyjnores', që e ka kërcënuar 
botën që nga kohërat e lashta. Në Edaa, në fakt, thuhet se “sado i madh të jetë 
numri i heronjve të mbledhur në Valhalla, ata kurrë nuk do të jenë shumë për kur 
të vijë Ujku”. “Ujku” këtu është simboli i një errësire dhe fuqi e egër e cila, më 
parë, kishte arritur të lidhte me zinxhir dhe të nënshtronte stokun e 'heronjve 
hyjnorë', ose Aesir, 'Epoka e Ujkut'2 është pak a shumë homologja e 'Epokës së 
Hekurit' në traditën klasike dhe e 'epokës së errët' - Kali-Yuga3 - në atë indo- 
ariane: aludon në mënyrë simbolike për një epoka e çlirimit të forcave thjesht 
tokësore dhe të përdhosura. 


Është e rëndësishme të theksohet se kuptime të ngjashme mbeten nën 
veshjen e jashtme të krishterë në ideologjinë mesjetare të kryqëzatave. Çlirimi i 
Tempullit dhe pushtimi i Tokës së Shenjtë kishin një marrëdhënie shumë më të 
ngushtë sesa supozohet zakonisht me traditat e lashta në lidhje me Asgardin 
mistik, një vend i largët heronjsh, ku nuk ka vdekje dhe banorët e të cilit gëzojnë 
një jetë dhe një supernat të pakorruptueshëm. - qetësi urale. 'Lufta e Shenjtë' u 
shfaq si një luftë shumë shpirtërore, aq sa mund të krahasohej fjalë për fjalë nga 
kronistët e lashtë me 'një larje, e cila është pothuajse si zjarri i purgatorit para 
vdekjes' - një referencë e qartë për kuptimin asketik të luftimit. “Është një lavdi për 
ju që të mos largoheni kurrë nga beteja Jnësej nuk mbuloheni me dafina. Por 
është një lavdi edhe më e madhe të fitosh në fushën e betejës një kurorë të 
pavdekshme...” u tha Shën Bernardi kryqtarëve, duke iu drejtuar veçanërisht 


templarëve, në De Laude Novae. 


2 Epoka e Ujkut përshkruhet në vargun e 45-të të 'Vëluspa', ose Profecia e Shikuesit, poema e 
parë e Edës poetike norvegjeze. Epoka e ujkut thuhet se është mosha e vëllaut që kthehet 
kundër vëllait, lufta e vazhdueshme, kurvëria e përhapur dhe vështirësitë. Ai është preludi i 
fundit të botës, edhe pse bota është e destinuar të rikthehet më pas në një formë edhe më të 
përsosur. Shih The Poetic EFdda (Oxford: Oxford University Press, 1996). 


3 Epoka e fundit dhe më e errët në ciklin Vedic ose Hindu të epokave. 
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Milicia. 4 Lavdi asolue, 5 që i atribuohet Zotit që është lart, në qiej — në 
excelsis Deo — iu premtua luftëtarit në tekstet provansale. 

Për më tepër, pengesat e para ushtarake që pësuan kryqtarët, të cilat 
fillimisht ishin një burim befasie dhe zhgënjimi, shërbyen për të pastruar 
nocionin e luftës nga çdo mbetje e materializmit dhe devotshmërisë 
supersticioze. Fati i palumtur i një kryqëzate u krahasua nga Papa dhe 
nëpunësit me atë të një jete fatkeqe, e cila gjykohet dhe shpërblehet vetëm 
sipas kritereve të një jete dhe drejtësie jotokësore. Kështu, kryqtarët mësuan 
të konsideronin diçka si superiore ndaj fitores dhe humbjes, dhe të 
konsideronin të gjitha vlerat si të banuara në aspektin shpirtëror të veprimit. 

Kështu i qasemi aspektit më të brendshëm të përvojës heroike, vlerës 
së saj asketike: nuk duhet të shkaktojë habi nëse, për ta karakterizuar më 
tej, i drejtohemi traditës myslimane, e cila mund të duket se është poli i 
kundërt me atë që sapo u diskutua. . E vërteta është se racat që u përballën 
me njëra-tjetrën në kryqëzatat ishin të dyja luftarake, të cilat përjetuan në 
luftë të njëjtin kuptim mbimaterial, edhe kur luftonin kundër njëra-tjetrës. Në 
çdo rast, idetë që dëshirojmë të diskutojmë tani duhet të konsiderohen në 
thelb si jehonë brenda traditës myslimane të një konceptimi fillimisht pers 
(ario-iranian), të supozuar tani nga anëtarët e racës arabe. 


Në traditën myslimane, në fakt, bërthamën qendrore të të gjithë rendit 
të ideve të trajtuara këtu e gjejmë në teorinë e luftës së dyfishtë, pra të ' 
xhihadit më të vogël e më të madh. Lufta më e vogël është lufta materiale 
që bëhet kundër një populli armiqësor dhe, në veçanti, kundër një të padrejti, 
'barbarëve' ose 'të pafeve', me ç'rast bëhet xhihadi më i vogël' , identik me 
kryqëzatën në pjesën e jashtme. sens fanatik dhe thjesht fetar. ” Xhihadi më 
i madh” është, në të kundërt, i rendit shpirtëror dhe i brendshëm: është lufta 
e njeriut kundër armiqve që ai mban brenda vetes, ose, më saktë, lufta e 
elementit mbinjerëzor te njeriu kundër gjithçkaje që. është instinktual, i 
pasionuar dhe i nënshtruar ndaj forcave natyrore. Kushti për çlirimin e 
brendshëm është që këta armiq, të pafetë' dhe 'barbarët' brenda nesh, të 
tërhiqen dhe të copëtohen. 

Tani, duke pasur parasysh këtë sfond, thelbi i traditës në fjalë qëndron 
në konceptimin e saj të luftës më të vogël, domethënë asaj konkrete, të 
armatosur, si një rrugë përmes së cilës mund të arrihet 'xhihadi më i madh ', 
lufta e brendshme. , në njëkohësi të përsosur. Për këtë arsye, në Islam, 
xhihadi dhe “Rruga e Zotit” janë shpesh sinonime. Dhe ne lexojmë në Kuran: 'Pra, le 


4 Në lavdërim të kalorësisë së re (Piscatavvay: Gorgias Press, 2010). 
5 Latinisht: lavdi absolute”. 
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ata që e shesin jetën e kësaj bote për botën tjetër luftojnë në rrugën e Allahut. 
Nëse dikush lufton në rrugën e Allahut, qoftë i vrarë apo fitues, Ne do t'i japim atij 
një shpërblim të madh” (4:74).6 Dhe përsëri: “Sa i përket atyre që luftojnë në 
rrugën e Allahut, Ai nuk do le të devijojnë veprimet e tyre. Ai do t'i udhëzojë ata 
dhe do t'i përmirësojë gjendjen e tyre dhe do t'i futë në Xhenetin të cilin ua ka bërë 
të njohur” (47:4-6). Në këto fjalë të fundit ka një aludim për rastin e një vdekjeje 
efektive në fushën e betejës, e cila, pra, merr të njëjtin kuptim që kishte shprehja 
mors triumphalis, vdekje triumfuese, në antikitetin klasik. Por i njëjti koncept mund 
të merret edhe në kuptimin simbolik në atë që ai që, duke luftuar 'luftën më të 
vogël”, ka triumfuar në ' xhihadin më të madh” (duke refuzuar ta lërë veten të 
kapërcehet nga rryma e forcave inferiore të ngjallura në qenien e tij nga peripecitë 
e luftës, siç ndodh në heroizmin a la Remarque ose a la Quinton, për të cilin folëm 
në artikullin e mëparshëm) ka ngjallur, në çdo rast, një forcë të aftë, në parim, për 
të kapërcyer krizën. e vdekjes. Me fjalë të tjera, edhe pa u vrarë, mund të ketë 
përjetuar vdekjen, mund të ketë fituar dhe mund të ketë arritur kulmin e veçantë 
të 'mbijetës'. Nga një këndvështrim më i lartë, “Parajsa”, “mbretëria qiellore”, janë, 
si Valhalla, “Ishulli i Heronjve” grekë, etj., vetëm figuracione simbolike, të sajuara 
për masat, figuracione të cilat në të vërtetë tregojnë gjendje transhendente të 
ndërgjegjes. përtej jetës dhe vdekjes. Tradita e lashtë ariane ka fjalën jivanmukti7 
për të treguar një realizim të atij lloji të marrë tashmë në trupin e vdekshëm. 


Le të vijmë tani te një ekspozim i pastër metafizik i doktrinës në fjalë. E 
gjejmë atë në një tekst me origjinë nga racat e lashta indo-ariane, të ngulitur me 
një ndjenjë të realitetit heroiko-shpirtëror që do të ishte e vështirë të përputhej 
diku tjetër. Është Bhagavad-Gita, një pjesë e poemës epike, Mahabharata, 8 e 
cila për një sy ekspert përmban material të çmuar që lidhet jo vetëm me 
spiritualitetin e racave ariane që migruan në Azi, por me atë të bërthamës 
'hiperboreane'. prej tyre, të cilat, sipas pikëpamjeve tradicionale të cilave i 
referohet koncepti ynë i racës, duhet të konsiderohen si origjina e të gjithave. 


6 Referencat për Kuranin dhe Bhagavad-Gita në këtë ese janë identike me ato në “Lufta e 
Madhe dhe Lufta e Vogël” dhe “Metafizika e Luftës”. 

7 Nga sanskritishtja, ky term përdoret në traditën Advaita Vedanta të filozofisë Vedike 

ose Hindu. 

8 Mahabharata , së bashku me Ramayana, janë dy poemat e mëdha epike të traditës 
hindu. Ai përshkruan luftën e Kurukshetra, e cila ishte një luftë epike midis dy degëve të 
familjes mbretërore. 
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Bhagavad -Gita përmban në formën e një dialogu doktrinën 
dhënë nga hyjnia e mishëruar, Krishna, një princi luftëtar, Arjuna, 
i cili e kishte thirrur atë, pasi i mposhtur nga skrupujt humanitar dhe sentimentalist, 
ai e gjeti veten të paaftë për të vendosur për të luftuar armikun. Gjykimi i Zotit është 
kategorik: ai përcakton mëshirën 
e cila e kishte penguar Arjunën nga luftimi si 'pafuqi degraduese” (2:4) 
dhe 'papastërtitë...nuk i përshtaten aspak një njeriu që e di vlerën e jetës. 
Ata nuk çojnë në planetë më të lartë, por në turp' (2:2). Prandaj, nuk është 
në bazë të nevojave tokësore dhe të rastësishme, por të një gjykimi hyjnor që këtu 
vërtetohet detyra e luftimit. Premtimi është: 
'TElose do të vritesh në fushën e betejës dhe do të arrish qiellin 
planetët, ose do të pushtoni dhe do të shijoni mbretërinë tokësore. Prandaj, 
ngrihuni me vendosmëri dhe luftoni” (2:37). Udhëzuesi i brendshëm, i nevojshëm për 
të shndërruar 'luftën e vogël' në 'luftë më të madhe, të shenjtë' në vdekje dhe 
ringjallja triumfuese, dhe të kontaktosh, nëpërmjet përvojës heroike, me rrënjën 
transcendentale të qenies së dikujt, thuhet qartë 
nga Krishna: 'Prandaj, o Arjuna, më dorëzo mua të gjitha veprat e tua, 
me njohuri të plotë për Mua, pa dëshira për fitim, pa pretendime 
pronësia, dhe pa letargji, luftoni' (3:30). Kushtet janë të drejta 
aq qartë për 'pastërtinë' e veprimit heroik, për të cilin duhet kërkuar 
vetë, përtej çdo motivimi kontingjent, çdo pasion dhe çdo bruto 
dobia. Fjalët e tekstit janë: 'A lufton për hir të luftës, 
pa marrë parasysh lumturinë ose shqetësimin, humbjen ose fitimin, fitoren ose 
humbjen - dhe duke vepruar kështu nuk do të bëni kurrë mëkat' (2:38). 

Por edhe përtej kësaj arrihet një justifikim i vërtetë metafizik i luftës. Ne do të 
përpiqemi ta shprehim këtë në mënyrën më të arritshme. Teksti 
punon në dallimin themelor midis asaj që ekziston në njeriun 
kuptimi suprem dhe, si i tillë, është i pakorruptueshëm dhe i pandryshueshëm — shpirti 
— dhe elementi trupor dhe njerëzor, i cili ka vetëm një ekzistencë iluzive. Duke 
theksuar jorealitetin metafizik të asaj që mundet 
humbas ose bëj një tjetër të humbasë në peripecitë e luftimit, si kalimtare 
jeta dhe trupi i vdekshëm (nuk ka asgjë të dhimbshme dhe tragjike — thuhet — në 
fakti që ajo që është e destinuar fatalisht të bjerë, bie), kujtohet ai aspekt i hardhisë 
që shfaqet si një forcë absolute dhe gjithëpërfshirëse. Përpara madhështisë së kësaj 
force (e cila kalon në mendjen e Arjunës 
momenti i një vizioni të mbinatyrshëm), çdo ekzistencë e krijuar, pra e kushtëzuar, 
shfaqet si 'negacion'. Prandaj mund të thuhet se 
një forcë e tillë godet si një zbulesë e tmerrshme kudo që është një 'negacior i tillë 
mohuar në mënyrë aktive: do të thotë, në terma më konkretë dhe më të kuptueshëm, 
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kudo ku një shpërthim i papritur përfshin çdo jetë të fundme, çdo kufizim të 
individit të vogël, ose për ta shkatërruar ose për ta ringjallur. 
Për më tepër, sekreti i 'bërjes', i shqetësimit themelor 
dhe ndryshimi i përhershëm që karakterizon jetën këtu më poshtë, është konstatuar 
pikërisht nga situata e qenieve, të fundme në vetvete, të cilat gjithashtu 
marrin pjesë në diçka të pafundme. Qeniet që do të përshkruheshin 
si 'krijuar' nga terminologjia e krishterë, përshkruhen më tepër, sipas 
Tradita e lashtë ariane, si e 'kushtëzuar', që i nënshtrohet bërjes, ndryshon 
dhe zhdukja, pikërisht sepse, në to digjet një fuqi e cila 
i kapërcen ato, e cila dëshiron diçka pafundësisht më të gjerë se të gjitha këto 
ata mund të dëshirojnë ndonjëherë. Pasi teksti në mënyra të ndryshme ka dhënë kuptim 
të një vizioni të tillë të jetës, ai vazhdon të specifikojë se çfarë duhet të thotë 
lufta dhe përvoja heroike për luftëtarin. Vlerat ndryshojnë: një jetë më e lartë 
manifestohet nëpërmjet vdekjes: dhe shkatërrim për atë që fiton 
është një çlirim — është pikërisht në aspektet e tij më të frikshme 
Shpërthimi heroik shfaqet si një lloj manifestimi i hyjnores në të 
kapaciteti i forcës metafizike të shkatërrimit të së fundmeve — në zhargon 
nga disa filozofë modernë ky do të quhej 'negimi i 
mohim”. Luftëtari që thyen 'pafuqishmërinë', që përballet 
peripecitë e heroizmit 'me mendjen tënde të zhytur në supreme 
shpirti, duke kapur një plan sipas të cilit si “unë” dhe 'ti”, 
prandaj edhe frika për veten dhe mëshira për të tjerët, humbasin çdo kuptim, 
mund të thuhet se merr në mënyrë aktive forcën absolute hyjnore, për të 
shpërfytyruar veten brenda saj dhe për t'u çliruar duke thyer kufizimet që 
lidhen me thjesht gjendje e ekzistencës njerëzore. 'Jeta - si një hark: 
mendja - si shigjeta: objektivi për të shpuar - shpirti suprem: te 
bashkoni mendjen me shpirtin ndërsa shigjeta e gjuajtjes godet objektivin e saj.' 
— Këto janë shprehjet ndjellëse të përfshira në një tekst tjetër të së njëjtës traditë, në 
Markandeya Purana. l tillë, me pak fjalë, është justifikimi metafizik i 
lufta, interpretimi i shenjtë i heroizmit, transformimi i 
'luftë më e vogël' në 'luftë më të madhe të shenjtë”, sipas traditës së lashtë 
indo-ariane, e cila na jep, pra, në formën më të plotë dhe më të drejtpërdrejtë, 
përmbajtjen intime të pranishme edhe në formulimet e tjera. 
drejtuar. 

Si përfundim, le të përmendim edhe dy pika të tjera. 

E para ka të bëjë me relacionin kuptimplotë, në Bhagavad-Gita, 
ndërmjet mësimit që sapo është përshkruar nga njëra anë 
dhe tradita dhe raca nga ana tjetër. Në 4:1-3, thuhet se kjo është 
Mençuria 'diellore' e marrë nga Manu, i cili, siç dihet, është më i madhi 
ligjvënës i lashtë 'hyjnor' i racës ariane. Ligjet e tij, për arianët, kanë 
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të njëjtën vlerë që ka Talmudi për hebrenjtë: domethënë ata 

përbëjnë forcën formuese të mënyrës së tyre të jetesës, thelbin e tyre 

'raca e shpirtit. Tani, kjo urtësi primordiale, e cila ishte në fillim 

transmetuar përmes trashëgimisë së drejtpërdrejtë, 'me kalimin e kohës sukcesioni 
u prish, dhe për këtë arsye shkenca siç është duket e humbur' (4:2). 

Nuk iu bë një prifti, por një princi luftëtar, Arjuna, që iu zbulua sërish në mënyrën 
që sapo u tregua. Të kuptosh këtë urtësi duke ndjekur rrugën e heroizmit të 
shenjtë dhe veprimit absolut mund të thotë vetëm, 

pra, restaurimi, zgjimi, rifillimi i asaj që ishte në origjinë 

e traditës, e cila ka mbijetuar për shekuj në thellësitë e errëta të 

raca dhe u rutinizua në zakonet e epokave të njëpasnjëshme. Kuptimi që ne kemi 
treguar tashmë, efekti i ri-galvanizimit që 

fakti i luftës në kushte të dhëna mund të ketë për 'racën e shpirtit', është kështu 
vërtetuar saktësisht. 

Së dyti, mund të vërehet se një nga shkaqet kryesore të krizës 
i qytetërimit perëndimor qëndron në një dilemë paralizuese, të konstituuar, mbi 
nga njëra anë, nga një spiritualitet i dobët, abstrakt ose konvencionalisht i përkushtuar, 
të pasura me implikime moraliste dhe humanitare: dhe, nga ana tjetër 
me anë të një zhvillimi paroksizmal të veprimit të të gjitha llojeve, por në një kuptim 
materialist dhe gati barbar. Kjo situatë ka shkaqe të largëta. 

Psikologjia na mëson se, në nënndërgjegjeshëm, frenimi shpesh shndërron 
energjitë e shtypura dhe të refuzuara në shkaqe sëmundjesh dhe histerike. 
Traditat e lashta të racave ariane karakterizoheshin në thelb nga ideali i veprimit: 
ato u paralizuan dhe u mbytën pjesërisht nga ardhja e krishterimit, i cili, në format 
e tij origjinale, dhe jo 

pa lidhje me elementet që rrjedhin nga racat jo-ariane, u zhvendos 

theksimi i spiritualitetit nga fusha e veprimit në atë të soditjes, përkushtimit dhe 
asketizmit monastik. Katolicizmi, është e vërtetë, shpesh 

u përpoq të rindërtonte urën e shkatërruar — dhe këtu, në diskutimin e shpirtit 

të kryqëzatave, ne kemi parë tashmë një shembull të kësaj përpjekjeje. Sidoqoftë, 
antiteza midis spiritualitetit pasiv dhe aktivitetit joshpirtëror 

ka vazhduar të rëndojë mbi fatet e njeriut perëndimor dhe së fundmi ajo 

ka marrë formën e një zhvillimi paroksizmal të të gjitha llojeve të veprimit në 
sensi i shprehur tashmë i veprimit në planin material, i cili, madje 

kur të çon në realizime të madhështisë së padiskutueshme, privohet nga 

çdo pikë referimi transhendente. 

Nisur nga këto kushte, avantazhet e rifillimit të një tradite veprimi, e cila 
është edhe një herë e ngarkuar me frymë — e përshtatur, natyrshëm, me kohën — 
e justifikuar jo vetëm nga nevojat imediate të 
një situatë e veçantë historike, por me një vokacion transcendent — duhet 
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të jetë i qartë për të gjithë. Nëse përtej riintegrimit dhe mbrojtjes së racës së 
trupit duhet të vazhdojmë drejt rizbulimit të vlerave të afta për të pastruar 
racën e shpirtit të njerëzimit arian nga çdo element heterogjen dhe për të 
çuar në zhvillimin e saj të qëndrueshëm, mendojmë. se një kuptim i ri, i gjallë 
i mësimeve dhe i idealeve të tilla si ato të kujtuara shkurtimisht këtu, është 
një detyrë e përshtatshme për ne që të ndërmarrim. 
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Botuar fillimisht më 5-20 shtator 1940 si 
'Anima e razza della guerra në La Difesa della Razza. 


Në artikujt e mëparshëm të kësaj serie kemi folur për varietetet e përvojës heroike 
dhe kemi përshkruar format e saj të mundshme nga 
këndvështrimi i racës dhe shpirtit. Ne këtu rifillojmë argumentin dhe diskutojmë më në 
detaje heroizmin dhe kuptimin e kuptimit të luftimit 
të cilat ne duhet t'i kuptojmë si ideale në lidhje me racën tonë më të lartë dhe tonën 
traditë më e lartë. 

Tashmë kemi qenë të detyruar të vërejmë se sot është 'heroizëm' 
shpesh flitet në një kuptim të paqartë dhe të papërcaktuar. Nëse me heroizëm çfarë është 
do të thotë thjesht impulsivitet, përbuzje për rrezikun, guxim dhe mosdiferencë ndaj jetës 
së dikujt, ka në këtë një lloj emëruesi të përbashkët që mund të vendosë në të njëjtin 
nivel të egërin, gangsterin dhe 
kalorësi kryqtar. Nga pikëpamja materiale, ky heroizëm i përgjithshëm mund të jetë i 
mjaftueshëm për shumë situata të paparashikuara, veçanërisht në kontekstin e kopesë 
së thjeshtë njerëzore. Nga një këndvështrim më i lartë, megjithatë, ne 
duhet të hetojë më tej në pyetjen se çfarë janë heronjtë dhe çfarë është 
kuptimi që drejton dhe përcakton përvojën individuale heroike. 

Për këtë problem duhet pasur parasysh elementë të ndryshëm, dhe 
mbi të gjitha ato që kanë të bëjnë me llojin e përgjithshëm të qytetërimit, me racën dhe, 
në një farë mënyre, për të kastë si një diferencim i mëtejshëm i racës. Gjërat mund të 
sqarohen më së miri nëse, si pikënisje, kujtojmë skicën e përgjithshme të lashtësisë 
Hierarkia shoqërore ariane siç është më qartë e ekspozuar në indo-ariane 
qytetërimit, si dhe në qytetërimin mesjetar nordio-roman. Kjo 
hierarkia ishte katërpalëshe. Në krye ishin eksponentët e shpirtërores 
autoriteti — mund të themi, duke përgjithësuar, udhëheqësit shpirtërorë të cilëve u 
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iu nënshtruan fisnikët luftëtarë. Pastaj erdhi borgjezia ('Shteti i Tretë”)1 dhe, në radhë 
të katërt, kasta ose klasa e punëtorëve të thjeshtë. 
— sot do t'i quanim proletariat. Me sa duket, nuk ishte kështu 
shumë një hierarki e burrave si një prej funksioneve, në të cilat, edhe pse secili 
funksioni kishte dinjitetin e vet, funksionet nuk mund të mos ekzistonin normalisht në 
marrëdhëniet e vartësisë që sapo u theksuan. 
jashtë. Është mjaft e qartë, në fakt, se këto marrëdhënie korrespondojnë saktësisht me 
ato që ekzistojnë midis aftësive të ndryshme të çdo njeriu të denjë 
emri: mendja drejton vullnetin, i cili, nga ana e tij, dominon mbi 
funksionet e ekonomisë organike — për të cilat, më në fund, është thjesht jetike 
forcat e trupit janë të varura. 

Ky skicë është shumë i dobishëm, vetëm sepse na lejon të dallojmë 
llojet e përgjithshme të qytetërimit dhe për të kuptuar kuptimin e vazhdimësisë së tyre, 
apo alternimi i tyre, në histori. Pra, kemi katër lloje të përgjithshme të qytetërimit, të 
dalluara sipas asaj se a janë të udhëhequra në mënyrë supreme 
nga të vërtetat, vlerat dhe idealet e udhëheqësve shpirtërorë, luftëtarëve, të 
borgjezia apo skllevërit. Duke lënë mënjanë mesjetën, në hierarkinë katërpalëshe siç 
u shfaq në mesin e arianëve të botës së lashtë mesdhetare dhe akoma më shumë 
midis atyre të qytetërimit hindu-iranian, elementi i duhur arian u përqendrua në dy 
supe. -kastat riore dhe përcaktuan vlerat që dominonin këto kultura, 


ndërsa në dy kastat e tjera një tjetër gjak, që vjen nga të nënshtruarit 
mbizotëronin popujt aborigjenë:, Ky fakt mund të çojë në përfundime interesante për 
sfondin racor të përfshirë në zhvillimin e qytetërimeve të secilit prej llojeve të 
lartpërmendura. 

Konsideratat e kësaj natyre, megjithatë, do të ofronin pak rehati 
në një përpjekje për të kapur kuptimin e përgjithshëm të historisë së Perëndimit që nga ajo kohë 
është mjaft e qartë se kushdo që ka parasysh skicën këtu ka shpjeguar 
do të çohej në njohjen në këtë histori, jo të shumëpërfolurin e 'evolucionit', por më 
tepër një 'përmbysje' — më saktë, rënie të njëpasnjëshme nga 
secila nga katër shkallët hierarkike në tjetrën. Është mjaft e qartë, në fakt, 
se qytetërim i tipit të pastër heroiko-sakral mund të gjendet vetëm në a 
periudha pak a shumë parahistorike e traditës ariane. U arrit 
nga qytetërimet në krye të të cilave nuk ishte më autoriteti i udhëheqësve shpirtërorë, 
por i eksponentëve të fisnikërisë së luftëtarëve - dhe kjo është epoka 
të monarkive historike deri në periudhën e revolucioneve. Me 


1 Në Francën para-revolucionare, pronat ishin rendet e ndryshme që përcaktonin shtresimin e shoqërisë. 
Pasuria e Tretë përbëhej nga elementët më të varfër të popullsisë. 
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Revolucionet franceze dhe amerikane, Eta e Tretë bëhet më e 


rëndësishmja, duke përcaktuar ciklin e qytetërimeve borgjeze. 
Marksizmi dhe bolshevizmi, më në fund, duket se çojnë në rënien 
përfundimtare, kalimin e pushtetit dhe autoritetit në duart e kastave të 
fundit të hierarkisë së lashtë Ar-yan. 

Tani, duke iu rikthyer argumentit tonë kryesor, pra tipologjisë së 
heroizmit, duhet theksuar se tranzicionet që sapo u theksuan kanë jo 
vetëm rëndësi politike, por investojnë të gjithë ndjenjën e të jetuarit dhe 
çojnë në nënshtrim. të të gjitha vlerave për ato që i përkasin kastës 
ose racës mbizotëruese të shpirtit. Kështu, për shembull, në fazën e 
parë etika ka një justifikim të mbinatyrshëm dhe vlera supreme është 
pushtimi i pavdekësisë: në fazën e dytë — pra në qytetërimin e 
fisnikërisë së luftëtarëve — etika tashmë është 'laike': etika e besnikërisë, 
nderit dhe besnikërisë. Etika borgjeze e ndjek këtë me idealin e 
mirëqenies ekonomike, të prosperitetit dhe aventurës kapitaliste. Në 
fazën e fundit, e vetmja etikë është ajo e punës së materializuar, 
kolektivizuar dhe dekonkretuar si vlerë supreme. Transformime analoge 
mund të gjenden në të gjitha fushat — marrim për shembull arkitekturën: 
si tip qendror arkitektonik tempulli pasohet nga kalaja, më pas nga 
qyteti i komunës dhe në fund nga kosherja e racionalizuar e 
kryeqyteteve moderne. Një shembull tjetër do të ishte familja: nga një 
njësi e tipit heroiko-sakrale, që ishte në fazën e parë, kalon në tipin e 
familjes luftëtare', me qendër autoritetin e fortë të babait, pastaj ndjek 
familjen si unitet borgjez mbi një bazë ekskluzivisht ekonomiko- 
sentimentale: dhe në fazën e fundit është shpërbërja komuniste e 
familjes. 

Pikërisht të njëjtat artikulime vërehen në llojet e përvojës he-roike 
dhe në kuptimin e luftës e të luftimit në përgjithësi. Ne nuk kemi nevojë 
të ndalemi në konceptin e luftës dhe heroizmit të veçantë për 
qytetërimet e llojit të parë, apo edhe për arianët origjinalë, sepse i jemi 
referuar në mënyrë të përsëritur dhe gjatë traditave të tyre në artikujt e 
mëparshëm. Këtu do të kufizohemi duke thënë se lufta dhe heroizmi 
në këtë fazë të parë mund të shihen në thelb si forma të 'asketizmit', 
si rrugë përgjatë të cilave mund të mblidhen të njëjtat fryte të 
mbinatyrshme dhe që japin pavdekësi, të cilat premtohen nga fillimi, 
ose nga asketizmi i tipit fetar dhe meditues. Por në fazën e dytë — në 
qytetërimin e “luftëtarëve” — perspektiva tashmë ka ndryshuar, mbulohet 
përmbajtja 'e shenjtë' e përvojës heroike dhe koncepti i luftës pothuajse 
si simbol dhe vezullim i një beteje ngjitëse dhe metafizike: ajo që është 
mbi të gjitha e rëndësishme tani është të luftosh dhe të bësh luftë 
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në emër të racës, nderit dhe lavdisë së tij. Me ardhjen e 

qytetërimet 'borgjeze” lloji i luftëtarit ia lë vendin atij të 

ushtari dhe aspekti nacional-territorial i cili, vetëm pak më parë, 

nuk shqiptohej, por theksohet: jemi në prani të 

citoyen2 që merr armët, të patosit të luftës dhe heroizmit 'për liri', pra pak a 
shumë, për kauzën e 'parimit të pavdekshëm të 

'Tuftë kundër tiranisë” - ekuivalenti i zhargonit të politiko-socialit 

format e qytetërimit të mëparshëm të luftëtarëve. Është me “mite” të tilla 

se është mbështetur Lufta Botërore 1914-1918, në të cilën Aleatët 

deklaroi fare tullac se ajo përfaqësonte për ta 'kryqëzatën e demokracisë”, hapin 
e ri përpara të 'revolucionit të madh' për kauzën e 

liria e popujve kundër 'imperializmit' dhe formave të mbetura të 

'Oskurantizmi mesjetar'. Në format e para të fazës përfundimtare, pra të 
'qytetërimi i skllevërve”, koncepti i luftës është transformuar: ai internacionalizohet 
dhe kolektivizohet, duke u prirë drejt konceptit të revolucionit mbarëbotëror të 
proletariatit. Është vetëm në shërbim të këtij revolucioni që lufta është legjitime, 
se vdekja është fisnike dhe kjo 

heroi duhet të lindë nga punëtori. Këto janë kuptimet themelore me të cilat përvoja 
heroike mund të përputhet, duke lënë mënjanë aspektin e saj të menjëhershëm 
dhe subjektiv të impulsit dhe guximit që çojnë përtej vetvetes. 


Duke folur për fazën e parafundit, pra 'luftën borgjeze”, ne 
kanë folur qëllimisht për 'mite'. Natyra borgjeze ka dy aspekte kryesore: 
sentimentalizmin dhe interesin ekonomik. Nëse ideologjia e 'lirisë' dhe 'kombit' e 
konceptuar në mënyrë demokratike, korrespondon me aspektin e parë, e dyta 
nuk ka më pak peshë në motivet e parrëfyera të 'luftës borgjeze”. Lufta e viteve 
1914-1918 tregon qartë, në fakt, se fisnikët' 
ideologjia demokratike ishte vetëm një mbulesë, ndërsa pjesa që luajti realisht 
financat ndërkombëtare është tashmë e njohur. Dhe sot, në të renë 
lufta, kjo duket edhe më qartë: pretekstet sentimentale të ofruara 
kanë rezultuar të jenë gjithnjë e më shumë jokonsistente, dhe është e qartë, në lidhje me 
përkundrazi, interesat materiale dhe plutokratike dhe dëshira për të mbajtur një 
monopol mbi lëndët e para të botës, si dhe mbi 
ari, janë ato që kanë vendosur 'tonin' e luftës së aleatëve demokratikë 


dhe i kanë çuar ata të marrin armët dhe të kërkojnë nga miliona burra të sakrifikojnë 
jetet e tyre. 


2 Frengjisht: 'qytetar'. 
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Kjo na lejon të vërejmë edhe për faktorin racor. Ne nuk duhet 
ngatërroni çfarë është një kastë ose një klasë kur është një pjesë e varur në një 
hierarki që përputhet me vlerat e dhëna me atë që bëhet kur 
merr pushtetin dhe ia nënshtron gjithçka vetes. Kështu, borgjezia dhe proletariati i 
botës moderne kanë karaktere shumë të ndryshme nga ato që ishin karakteristikë 
e klasave përkatëse. 
në qytetërimet tradicionale ariane. Karakteri i përdhosur dhe i errët i 
e para është po aq e theksuar sa edhe vlerat e larta të shenjta dhe shpirtërore, të 
cilat, me anë të pjesëmarrjes, u pasqyruan në vlerat më të përulura 
dhe format materiale të veprimtarisë njerëzore të këtij të fundit. Çdo uzurpim ka 
një degradim si pasojë e tij fatale: ky proces pothuajse gjithmonë parasupozon 
infiltrimin e elementëve inferiorë shoqërisht dhe racor. Në 
rasti i borgjezisë perëndimore këto elemente janë furnizuar nga 
hebraizmi. Le të mos gënjejmë veten: llojin e plutokratëve dhe të 
kapitalistët, tre mbretërit e qytetërimit borgjez dhe demokratik, 
është në thelb një tip hebre, edhe kur prejardhja e saktë fizike nga 
raca hebreje nuk mund të demonstrohet. Në lidhje me Amerikën, të gjithë i dinë 
konsideratat që e shtynë Sombari3 të quante kapitalizëm 
kuintesenca e doktrinës së Moisiut. Është e njohur se, në 
faza e fundit e shoqërisë normale të Perëndimit që ishte Ghibelline 
Mesjeta, tregtia ndërkombëtare dhe tregtia duke përdorur arin ishin të a 
prerogativa të mëdha çifute, dhe se, edhe në 'profesionet borgjeze' të Pasurisë së 
Tretë të asaj kohe, kudo që ata mbetën në 
duart e arianëve, përpara emancipimit dhe degjenerimit të qytetërimit të komunave, 
ishin tipare të dinjitetit dhe ndershmërisë së madhe. 
të ruajtura të cilat vështirë se mund të gjenden në qytetërimin modern të 
tregtarët, dmth. qytetërimi kapitalist borgjez. Në thelb është nga 
elementi hebre që ky qytetërim ka nxjerrë 'stilin' e tij. Dhe, dhënë 
këto fakte, është e qartë se, me anë të afiniteteve zgjedhore, ky qytetërim duhej t'i 
hapej plotësisht hebraizmit, i cili e ka rritur 
pozicionet kryesore të përgjegjësisë me lehtësi, dhe ka marrë kontrollin 
të të gjitha fuqive të saj me anë të cilësive të veta të specializuara racore. 

Kështu, mund të thuhet fare mirë se lufta aktuale është e tregtarëve 
dhe hebrenjtë, të cilët kanë mobilizuar forcat e armatosura dhe mundësitë heroike 
të kombeve demokratike për të mbrojtur interesat e tyre. Sigurisht, ka 
faktorë të tjerë kontribues. Por është e padiskutueshme që Anglia është një 
rast tipik i këtij fenomeni, i cili vështirë se është i ri, dhe, për të thënë 


3 VVerner Sombart (1863-1941), një ekonomist gjerman dhe autor i “Hebrenjtë dhe kapitalizmi modern” 
(Londër: TF Unvvin, 1913). 
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e vërteta, shfaq një fenomen karakteristik të përmbysjes. Për të qenë 
konkret, në Angli ekziston ende monarkia dhe fisnikëria dhe deri dje 
ekzistonte edhe një klasë ushtarake me një trashëgimi të padiskutueshme 
karakteri, të kënduar dhe përbuzjeje për rrezikun. Por qendra e 
Perandorisë Britanike nuk qëndron në elementë të tillë, por në hebrenjtë 
dhe arianët e judaizuar. Mbetjet e degjeneruara të një 'qytetërimi të 
luftëtarëve” i shërbejnë një 'qytetërimi të tregtarëve”, të cilët — normalisht 
— do të duhej t'u shërbenin atyre. Vetëm ata që kanë një kuptim të saktë 
të kësaj mund të kuptojnë forcat e errëta dhe të hutuara në punë në 
garën e atyre që lufton sot Italia: dhe është pikërisht karakteri i këtyre 
forcave që shpjegon rënien e aftësisë luftarake angleze dhe pamundësinë 
e Heroizmi i vërtetë dhe guximi i vërtetë, sepse deri tani mungojnë edhe 
premisat 'mitike”' të luftës së viteve 1914-1918, siç u theksua më lart. 

Le të vijmë tani në pikën tonë përfundimtare, që është sqarimi i 
ndjenjës së luftës dhe heroizmit tonë mbi bazën e pikëpamjeve të 
përgjithshme doktrinore dhe historike që kemi shprehur. Duke rrezikuar 
të na konsiderojnë utopistë të pashpresë, ne kurrë nuk do të lodhemi 
duke përsëritur se marrja jonë edhe një herë e simboleve ariane dhe 
romake duhet të çojë në marrjen edhe një herë, gjithashtu, të koncepteve 
shpirtërore dhe tradicionale që ishin të veçanta për qytetërime origjinale 
që u zhvilluan nën ato simbole. 

Ne kemi folur për konceptin superior arian të luftës dhe heroizmit si 
asketizëm, katarsis, kapërcim të lidhjes së “Unë” njerëzore dhe, në fund 
të fundit, pjesëmarrje efektive në pavdekësi. Tani le të theksojmë se 
inferiorja përbëhet nga eprori — që do të thotë, në rastin tonë, se përvoja 
e luftimit sipas këtij kuptimi superior nuk duhet kuptuar si një lloj 
impulsiviteti mistik konfuz, por si zhvillimi, integrimi dhe shpërtytyrimi i 
çdo gjë që mund të përjetohet në luftë, ose që mund të kërkohet nga 
lufta, nga cilido këndvështrim i varur dhe i kushtëzuar. Duke vazhduar 
nga ajo që është poshtë në atë që është lart, mund të thuhet se një 
nevojë e pashmangshme për drejtësi sociale në arenën ndërkombëtare 
dhe një revoltë kundër hegjemonisë së kombeve që mishërojnë 
'qytetërimin e tregtarëve' mund të jenë përcaktues imediat i luftës. . Por 
ai që e bën luftën mbi baza të tilla mund të gjejë në të edhe rastin për të 
realizuar, njëkohësisht, një përvojë më të lartë, domethënë të luftosh 
dhe të jesh hero jo aq si ushtar, por si luftëtar, si një njeri që lufton. dhe i 
pëlqen të luftojë jo aq në interes të pushtimeve materiale, sa në emër të 
Mbretit të tij dhe traditës së tij. Dhe përtej kësaj faze, në një fazë të 
njëpasnjëshme, ose në një klasë më të lartë, e njëjta luftë mund të bëhet 
një mjet për të arritur luftën në 
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kuptimi suprem, si asketizëm dhe 'rrugë e Zotit', si kulm i 
ai kuptimi i përgjithshëm i të jetuarit, për të cilin thuhej: vita est militia super 
termik. E gjithë kjo bëhet e integruar dhe — mund të shtohet — nuk ka 
Dyshoni se impulsi dhe aftësia për të sakrifikuar janë shumë më të larta 
ai që e kupton këtë kuptim suprem në luftë, në krahasim me një 
që ndalet në një nga kuptimet e nënrenditura. Dhe madje edhe në këtë plan mun- 
dane ligji i tokës mund të takohet me ligjin e Perëndisë kur 
kërkesat më tragjike që mund të bëhen në emër të madhështisë 
të një kombi përmbushen në një veprim, kuptimi përfundimtar i të cilit është, megjithatë, 
tejkalimi i lidhjes njerëzore, përbuzja për ekzistencën e vogël të 
'rrafshnalta', tensioni i cili, në kulminacionet supreme të jetës, 
do të thotë të zgjedhësh diçka që është më shumë se jeta. 

Nëse kjo është ideja e 'luftës së shenjtë” si njëkohësisht materiale dhe 
lufta shpirtërore që ishte e veçantë për popujt arianë, më tej, 
referenca specifike ndaj Romanitetit Arian është e përshtatshme për të shmangur 
disa shtrembërime 'romantike' të cilave kjo ide i është nënshtruar në një periudhë të 
mëvonshme në disa stoqe të atij populli, mbi të gjitha ato nordike. Ne do të thotë të 
aludojnë për të ashtuquajturin 'heroizëm tragjik', dashurinë për të luftuar për hir të saj, 
i cili ndër popujt nordikë merr ngjyrime të Titanikut, 'Ni-belungian'4 dhe Faustianit. 
Për aq sa kjo nuk është vetëm letërsi 
— dhe letërsia e keqe — përmban shkëlqime të spiritualitetit arian, sigurisht, 
por ata kanë degjeneruar në nivelin e duhur për një civilizim të thjeshtë luftëtarësh 
pasi nuk kanë mundur të qëndrojnë në epror 
niveli i origjinës, i cili nuk është thjesht heroik, por edhe 'diellor' dhe 
'Olimpiane'. Koncepti romak nuk e njeh këtë shtrembërim. Nga brenda, si nga jashtë, 
lufta nuk mund të jetë fjala e fundit, është më tepër 
do të thotë të pushtosh një fuqi sa të qetë aq edhe të përsosur dhe të paprekshme. 
Përtej misticizmit të luftës, në konceptimin më të lartë arian si dhe 
në atë romak, është misticizmi i fitores. Ushtarët e Fabiusit5 
nuk u betuan në mënyrë romantike për të fituar ose për të vdekur, por përkundrazi të 
ktheheshin si fitimtarë - siç bënë në të vërtetë. Në ceremoninë romake të triumfit, e cila, 


4 Nibelungen është emri i familjes mbretërore Burgundian në mitologjinë gjermanike. 

5 Quintus Fabius Maximus Verrucosus (280 pes2-203 pes) ishte një konsull romak i cili u emërua diktator 

i Republikës Romake pas disfatës së saj fillestare gjatë Luftës së Dytë Punike, në të cilën Roma u pushtua 
nga Kartagjenasit nën komandën e Haniblit. Fabius arriti të mbante larg forcën më të fortë kartagjenase 

duke u përfshirë në një luftë të zgjatur guerile kundër tyre, në vend që të përballej drejtpërdrejt me ta, gjë që ai 
e dinte se do të çonte në humbje. Për shërbimin e tij fitimtar, romakët e përshëndetën Fa-bius si “Mburoja 

e Romës”. 


226 


Machine Translated by Google 


SHPIRTI DHE RACA E LUFTËS 


siç thamë në një artikull tjetër, kishte një karakter më shumë fetar sesa ushtarak, 
personaliteti i fitimtarit ishte në lidhjen më të ngushtë me Jupiterin. 
perëndia ariane e rendit dhe ligjit kozmik. Ideja autentike e Pax 
Romanaë kishte karakteristika të dallueshme 'olimpike' — për të realizuar të gjitha këto 
duhet bërë është t'u referohemi shkrimtarëve të epokës së Augustit” dhe të 
Virgjilië mbi të gjitha. Nuk është ndërprerja e tensionit shpirtëror të luftës, 
por kulmi i saj i pjellor dhe i ndritshëm - si i tillë, ai përfaqëson 
tejkalimi i luftës si një thirrje në vetvete dhe në mënyrë të errët tragjike. 

Këto janë elementet themelore karakteristike të më të lartave 
Koncepti arian i luftimit. Rëndësia e rikujtimit dhe përjetimit të tyre sot nuk mund të 
vihet në dyshim nga askush që është 
të vetëdijshëm se konflikti aktual nuk është thjesht një çështje pothuajse 'private' 
midis kombeve të caktuara, por është i destinuar, duke shkatërruar të hutuar dhe 
situata të krijuara dhunshëm, për të çuar në një rend të ri të përgjithshëm, me të vërtetë 
i denjë për emrin: shpirtërisht romak. 


6 'Pagja Romake”, kjo ishte një periudhë e historisë së Perandorisë Romake, që zgjati afërsisht nga viti 
27 para Krishtit deri në vitin 180 pas Krishtit, gjatë së cilës Perandoria përparoi dhe nuk zhvilloi luftëra të 
mëdha. 

7 Augusti (63 pes-14 pas Krishtit) ishte perandori i parë i Perandorisë Romake që filloi Pax Romana. 


8 Virgjili (70-19 p.e.s.) ishte një poet romak i cili shkroi Eneidën , e cila ishte eposi kombëtar i Romës 
Klasike. 
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Botuar fillimisht si Die arische Lehre von Kampf und Sieg (Njenë: 
Anton Schroll 8 Co., 1941), që përfshin tekstin e adresës së dhënë nga Evola 
në gjermanisht në konferencën Abteilung fur Kulturvissenschafi des Kaisers 

VVilhelm-Insti-tuts, në Palazzo Zuccari në Romë, më 7 dhjetor 1940. 


Rënia e Perëndimit modern, sipas pikëpamjes së një të famshmi 
kritiku i qytetërimit,1 zotëron qartë dy karakteristika të spikatura: në 
vendos së pari zhvillimin patologjik të veprimtarisë për hir të tij, në 
në vendin e dytë përbuzja për vlerat e dijes dhe soditjes. 


Me dije ky kritik nuk do të thotë racionalizëm, intelektualizëm 
apo lojërat e kota të njerëzve të letrave — as me soditje nuk bën 
do të thotë shkëputje nga bota, heqje dorë ose një formë e keqkuptuar e 
shkëputjes së manastirit. Njohuri dhe soditje 
përfaqësojnë për të, më tepër, format më normale dhe më të përshtatshme të 
pjesëmarrja e njeriut në mbinatyrore, mbinjerëzore dhe mbiracionale 
realitet. Pavarësisht nga ky sqarim, pikëpamja e tij përfshin atë që është, të 
ne, një presupozim i papranueshëm. Në fakt, ai tashmë ka nënkuptuar në 
heshtje se çdo veprim në fushën materiale është kufizues dhe se sfera 
shpirtërore më e lartë është e aksesueshme vetëm në mënyra të ndryshme nga ato të 
veprim. 

Në këtë premisë dallohet qartë ndikimi i një vizioni të jetës, i cili, në 
thelb, mbetet i çuditshëm për frymën e racës ariane, 
edhe nëse është aq e ngulitur në mendimin e Perëndimit të kristianizuar që 
madje mund të gjendet i ringjallur në konceptimin perandorak të Dantes.2 The 


1 Kritiku i përmendur është ndoshta Renë Guënon. 
2 Dante Alighieri (1265-1321) konsiderohet si shkrimtari më i madh në gjuhën italiane 
dhe ishte autori i Komedisë Hyjnore. Këtu, Evola ka të ngjarë t'i referohet 
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Megjithatë, kundërshtimi midis veprimit dhe soditjes ishte i panjohur 

te arianët e lashtë. Veprimi dhe soditja nuk u konsideruan si 

dy mandatet e një opozite. Ata caktuan vetëm dy të dallueshme 

rrugët drejt të njëjtit realizim shpirtëror. Me fjalë të tjera, u mendua 

se njeriu mund të kapërcejë kushtëzimin e individualitetit dhe të marrë pjesë në 
realitetin e mbinatyrshëm me anë të soditjes ose, në të njëjtën mënyrë, 

me anë të veprimit. 

Prandaj, duke u nisur nga ky konceptim, ne duhet ta vlerësojmë karakterin 
e rënies së qytetërimit perëndimor në një mënyrë tjetër. Tradita e veprimit është 
në natyrën e racave ariano-perëndimore. Kjo traditë 
megjithatë, ka pësuar një devijim progresiv. Perëndimi modern 
ka arritur kështu të njohë dhe të nderojë vetëm një të laicizuar dhe të materializuar 
formë veprimi, pa asnjë pikë kontakti me transcendencën —a 
veprimtari e përdhosur, e cila domosdoshmërisht është degjeneruar fatalisht në 
ethe dhe mani dhe është bërë veprim për hir të veprimit, duke prodhuar thjesht 
efekte të thjeshta mekanike të kushtëzuara nga koha. Në botën moderne 
nuk mund të tërhiqen në vlera asketike dhe autentike soditëse 
korrespondencë edhe me një veprim kaq të degjeneruar, por vetëm një kulturë e 
ngatërruar dhe një besim i pajetë e konvencional. Kjo është pika e 
referencë për analizën tonë të situatës. 

Nëse kryefjala për çdo lëvizje aktuale të rinovimit është 'kthimi' 
Rimëkëmbja e vetëdijes së origjinës për konceptin e lashtë arian të veprimit duhet 
të konsiderohet një detyrë thelbësore. Ky konceptim 
duhet të veprojë me efektivitet transformues, duke evokuar forca vitale në 
njeriu i ri, i vetëdijshëm për racën e tij. Sot, ne vetë propozojmë të përpiqemi 
një studim i përgjithshëm i universit spekulativ të arianëve të lashtë në 
me qëllim që të sigurohen prova të reja për disa elementë themelorë të tanë 
traditë e përbashkët, me rëndësi të veçantë për kuptimin e luftimit, 
luftë dhe fitore. 


Sepse lufta e lashtë ariane kishte kuptimin e përgjithshëm të një të përhershme 
Lufta midis fuqive metafizike. Nga njëra anë ishte 
Parimi olimpik i dritës, realiteti uranik dhe diellor, ne tjetren 
dora, dhuna brutale, elementi titanik-telurik, barbar në klasë- 


Puna e Dantes për filozofinë politike, Monarki (Cambridge: Cambridge University Press, 
1996). 
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sens cal, substanca femërore-demonike. Motivi i kësaj lufte metafizike rishfaqet 
vazhdimisht përmes formave të panumërta të mitit në të gjitha 

traditat me origjinë ariane. Çdo luftë, në kuptimin material, u përjetua me vetëdije 
pak a shumë si një episod në atë antitezë. 

Por raca ariane e konsideronte veten si ushtria e olimpianëve 

parimi: në përputhje me rrethanat, është e nevojshme të rivendoset ky koncept midis 
Arianët, si justifikimi, ose shenjtërimi më i lartë, i cilitdo 

aspirata hegjemoniste, por edhe vetë ideja e perandorisë, karakteri antisekular i së 
cilës është në thelb shumë i dukshëm. 

Për botëkuptimin e bazuar tradicionalisht, të gjitha realitetet e dukshme janë 
simbolike. Pra, kjo është e vërtetë edhe për luftën, siç shihet nga pikëpamja 
subjektive dhe e brendshme. Lufta dhe Rruga e Zotit janë kështu 
shkrihen në një entitet të vetëm. 

Dëshmitë domethënëse që gjenden në traditat nordiko-gjermane në lidhje me 
këtë janë të njohura. Është e nevojshme të theksohet, megjithatë, 
që këto tradita, në termat që kanë arritur tek ne, kanë 
copëzohen dhe ngatërrohen, ose përbëjnë mbetje materialiste të traditave më të 
larta, primordiale ariane, shpesh të prishura në nivele 
të besëtytnive popullore. Kjo konsideratë nuk na pengon 
duke vendosur disa motive thelbësore. 

Para së gjithash, siç dihet, Valhalla është qendra e pavdekësisë qiellore, e 
rezervuar kryesisht për heronjtë e rënë në fushën e betejës. Zoti 
i këtij vendi, Odin-VVotan, na paraqitet në Ynglingasaga si u ka treguar heronjve 
rrugën që të çon në vendin e perëndive, 
ku lulëzon jeta e pavdekshme. Sipas kësaj tradite asnjë sakrificë 
ose kulti vlerësohet më shumë nga perëndia supreme, dhe asnjë nuk prodhon 
fruta më të pasura se sa sakrifica që ofron kur bie duke luftuar 
fushën e betejës. Përveç kësaj, pas paraqitjes së ngatërruar popullore të VVildes 
Heer3 fshihet ky kuptim: nëpërmjet luftëtarëve të luftës, të cilët, duke rënë, i ofrojnë 
një sakrificë Odinit, fuqia rritet. 
këtij zot i duhet për betejën përfundimtare kundër Ragna-rdkkr, domethënë, 
'errësimi i hyjnores”, që e ka kërcënuar botën që nga kohërat e lashta. Kjo ilustron 
qartë motivin arian të metafizikes 
luftojnë. Në Edda, thuhet se 'pa marrë parasysh sa i madh është numri i 
heronjtë e mbledhur në Valhalla nuk do të jenë kurrë shumë për kur 


3 Gjermanisht: 'mikpritës i egër'. Ky është një koncept i pranishëm në shumë kultura të lashta në të cilat 
një grup gjuetarësh me kalë mund të shihen duke ndjekur gjahun e tyre nëpër qiell. Në disa versione 
gjahtarët besohet të jenë shpirtrat e luftëtarëve të vdekur që udhëhiqen nga perënditë. 
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vjen Ujku”. 'Ujku' këtu është simboli i fuqive të errëta dhe të egra 

të cilat bota e Aesirit kishte arritur t'i lidhte me zinxhir dhe t'i nënshtronte. 
Konceptimi ario-iranian i Mithrës, 'luftëtarit pa gjumë”, 

i cili në krye të Fravashit të besnikëve të tij lufton kundër 

armiqtë e Zotit Arian të Dritës është krejtësisht analoge. Së shpejti do të 

merren me Fravashin dhe korrespondencën e tyre me Valkiritë e 

traditën nordike. Tani për tani, ne do të donim të shpjegojmë gjeneralin 

kuptimi i luftës së shenjtë' me anë të dëshmive të tjera të përputhshme. 

Nuk duhet të shkaktojë habi nëse i referohemi në radhë të parë traditës 
myslimane. Këtu, tradita myslimane shërben si ttansmetuese e 
Tradita Ario-Iraniane. Ideja e 'luftës së shenjtë' — të paktën për sa i përket 
elementeve që po shqyrtojmë — ka mbërritur tek arabët. 
fiset nëpërmjet botës së spekulimeve persiane. Ishte, pra, një rilindje e vonë e 
një trashëgimie fillestare ariane, dhe e parë nga ky këndvështrim ne 
sigurisht që mund ta miratojë atë. 

Thënë këtë, në traditën në fjalë janë dy 'luftëra të shenjta' 
dallohen: 'lufta më e madhe e shenjtë' dhe 'lufta e shenjtë më e vogël'. Dallimi 
bazohet në një thënie të Profetit, i cili, kur u kthye nga 
një ekspeditë ushtarake, tha: “Tani po kthehem nga më e vogla te e madhja 
lufta'.4 

Në këtë drejtim, lufta më e madhe e shenjtë i përket rendit shpirtëror. 
Lufta më e vogël e shenjtë, në të kundërt, është lufta fizike, materiale 
luftë, e luftuar në botën e jashtme. Lufta më e madhe e shenjtë është lufta e 
njeriu kundër armiqve që mbart në vetvete. Më saktësisht, është 
lufta e elementit të mbinatyrshëm, të lindur te njeriu, kundër gjithçkaje 
e cila është instinktive, pasionante, kaotike dhe e nënshtruar ndaj forcave të 
natyrës. Kjo është edhe ideja që zbulohet në një tekst të arianit të lashtë 
urtësia e luftëtarit, Bhagavad-Gita: “Kështu duke e ditur veten të jetë 
transcendental ndaj shqisave materiale, mendjes dhe inteligjencës, o Arjuna i 
armatosur fuqishëm, duhet të qëndrosh mendjen me inteligjencën shpirtërore 
të qëllimshme dhe kështu - me forcën shpirtërore - pushtoje këtë armik të pangopur 
i njohur si epshi' (3:43). 

Kushti i domosdoshëm për punën e brendshme të çlirimit është që kjo 
armiku shkatërrohet një herë e përgjithmonë. Në kuadrin e një tradite heroike 
lufta më e vogël e shenjtë — pra lufta e jashtme — shërben vetëm si diçka 
me anë të së cilës arrihet lufta e shenjtë më e madhe. Per kete arsye 
'Lufta e Shenjtë' dhe 'Rruga e Zotit' shpesh trajtohen si sinonime në 


4 Të gjitha referencat për shkrimet e shenjta islame dhe Bhagavad-Gita në këtë ese janë 
identike me ato të përfshira në “Lufta e Madhe dhe Lufta e Vogël” dhe “Metafizika e Luftës”. 
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tekste. Kështu lexojmë në Kuran: “Pra, ata që e shesin jetën e kësaj bote për botën 
tjetër, le të luftojnë në rrugën e Allahut. Nëse dikush lufton në rrugën e Allahut, qoftë 
i vrarë apo fitimtar, Ne do t'i japim atij një shpërblim të madh” (4:74). Dhe më tej: 
“Sa i përket atyre që luftojnë në rrugën e Allahut, Ai nuk do t'ua humbë veprat e 


tyre. Ai do t'i udhëzojë ata dhe do t'i përmirësojë gjendjen e tyre dhe do t'i futë në 
Xhenetin të cilin ua ka bërë të njohur” (47:4-6). 


Ky është një aludim për vdekjen fizike në luftë, që korrespondon në mënyrë 
të përkryer me të ashtuquajturën mors triumphalis - 'vdekje triumfuese” - të traditave 
klasike. Megjithatë, e njëjta doktrinë mund të interpretohet edhe në një kuptim 
simbolik. Ai që në 'luftën më të vogël të shenjtë' ka mundur të jetojë një 'luftë më të 
madhe të shenjtë' ka krijuar brenda vetes një forcë që e vë në pozitë për të 
kapërcyer krizën e vdekjes. Edhe pa u vrarë fizikisht, përmes asketizmit të veprimit 
dhe luftimit, njeriu mund të përjetojë vdekjen, mund të fitojë përbrenda dhe të 
realizojë 'më shumë se jetë'. Në aspektin ezoterik, në fakt, 'parajsa', 'mbretëria 
qiellore' dhe shprehjet analoge nuk janë gjë tjetër veçse paraqitje simbolike — e 
sajuar për njerëzit — e gjendjeve transcendente të vetëdijes në një plan më të lartë 
se jeta dhe vdekja. 


Këto konsiderata duhet të na lejojnë të dallojmë të njëjtat përmbajtje dhe 


kuptime, nën veshjen e jashtme të krishterimit, të cilat tradita heroike nordik- 
perëndimore u detyrua të vishte gjatë kryqëzatave për të qenë në gjendje të shfaqej 
në botën e jashtme. Në ideologjinë e Kryqëzatës, çlirimi i Tempullit dhe pushtimi i 
'Tokës së Shenjitë' kishte pika kontakti — shumë më të shumta se sa priret të besohet 
në përgjithësi — me traditën nordike-ariane, e cila i referohet Asgardit mistik. toka e 
largët e Aesirëve dhe heronjve, ku vdekja nuk mbretëron dhe banorët gëzojnë jetën 
e pavdekshme dhe paqen e mbinatyrshme. Lufta e Shenjtë u shfaq si një luftë 
integrale shpirtërore, aq sa mund të krahasohej fjalë për fjalë nga predikuesit me 

'një larje që është pothuajse si zjarri i purgatorit, por para vdekjes”. 


Shën Bernardi u deklaroi templarëve: “Është një lavdi për ju që të mos e 
braktisni kurrë betejën Jnëse) nuk mbuloheni me dafina. Por është një lavdi edhe 
më e madhe të fitosh në fushën e betejës një kurorë të pavdekshme...' 

'Lavdia absolute” — që i atribuohet Zotit që është lart, në qiej — në excelsis 
Deo5 — është shuguruar gjithashtu për Kryqtarin. Në këtë sfond Jeruzalemi, qëllimi 
i lakmuar i 'luftës më të vogël të shenjtë', mund 


5 Latinisht: 'Zoti në lartësitë”. 
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të shihet në aspektin e dyfishtë të qytetit tokësor dhe qytetit qiellor dhe 
Kryqëzata doli të ishte preludi i një përmbushjeje të vërtetë të pavdekësisë. 

Peripecitë luhatëse ushtarake të Kryqëzatave provokuan zhgënjim, 
konfuzion fillestar dhe madje një lëkundje besimi. Por më vonë e tyre 
Efekti i vetëm ishte pastrimi i idesë së luftës së shenjtë nga çdo mbetje e 
materialit. Rezultati i pafat i një kryqëzate u krahasua me virtytin e persekutuar 
nga fatkeqësia, një virtyt vlera e të cilit mund të gjykohet dhe 
shpërblehet vetëm në dritën e një jete mbitokësore. Përtej fitores ose 
mposht gjykimin e vlerës së përqendruar në dimensionin shpirtëror të veprimit. 
Kështu, lufta e shenjtë ia vlente për hir të saj, pa marrë parasysh 
e rezultateve të tij të dukshme, si një mjet për të arritur një realizim mbipersonal 
përmes sakrificës aktive të elementit njerëzor. 

I njëjti mësim shfaqet, i ngritur në një plan metafizik të shprehjes, në një 
tekst të famshëm hindu-arian - Bhagavad-Gita. Dhembshuria humanitare dhe 
emocionet që e pengojnë luftëtarin Ar-juna nga lufta kundër armikut 
karakterizohen nga zoti 
si 'papastërti...nuk i ka hije aspak një njeriu që ia di vlerën jetës. 

Ata nuk çojnë në planetë më të lartë, por në turp' (2:2). 

Në vend të kësaj, Zoti premton sa vijon: JEJose do të vritesh 
në fushën e betejës dhe arrini planetet qiellore, ose do të pushtoni 
dhe shijoni mbretërinë tokësore. Prandaj, ngrihuni me vendosmëri 
dhe luftoni” (2:37). 

Prirja e brendshme për të shndërruar luftën më të vogël të shenjtë në 
lufta më e madhe e shenjtë përshkruhet qartë në termat e mëposhtëm: 'Kështu 
njohja e vetvetes si transcendent ndaj shqisave materiale, mendjes dhe 
inteligjencë, o Arjuna me armatim të fuqishëm, duhet të qëndrosh mendjen me 
inteligjencë shpirtërore të çliruar dhe kështu — me forcë shpirtërore — të pushtosh 
ky armik i pangopur i njohur si epshi' (3:43). 

Shprehje po aq të qarta pohojnë pastërtinë e këtij veprimi: duhet të jetë 
të kërkuar për vete, përtej çdo qëllimi material, përtej çdo pasioni dhe 
çdo shtysë njerëzore: 'A luftoni për hir të luftës, pa 
duke marrë parasysh lumturinë ose shqetësimin, humbjen ose fitimin, fitoren ose humbjen - dhe 
duke vepruar kështu nuk do të bësh kurrë mëkat' (2:38). 

Si një themel i mëtejshëm metafizik, Zoti ndriçon dëgjuesin e tij mbi 
dallimin midis shpirtit absolut, i cili është i pathyeshëm, 
dhe elementet trupore dhe njerëzore, të cilat zotërojnë vetëm ekzistencën 
iluzore. Nga njëra anë, Arjuna bëhet i vetëdijshëm për jo-realitetin metafizik të 
asaj që dikush mund të humbasë ose të bëjë që të tjerët të humbasin, dmth. 
jetën dhe trupin e vdekshëm. Nga ana tjetër Arjuna drejtohet drejt përvojës 
manifestimi i hyjnores si një fuqi që fshin atë që 
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e përjeton atë në një absolutitet të parezistueshëm. Krahasuar me këtë 

forca çdo formë e kushtëzuar e ekzistencës shfaqet thjesht si një mohim. 

Kur ky mohim mohohet në mënyrë të vazhdueshme dhe aktive, d.m.th. 

kur çdo formë e kufizuar e ekzistencës mposhtet ose shkatërrohet në 

luftarake, kjo forcë bëhet tmerrësisht e dukshme. Pikërisht në këto terma 

mund të përcaktohet siç duhet energjia e përshtatshme për të provokuar transformimin 

heroik të individit. Në masën që ai është në gjendje të veprojë në 

pastërtia dhe absolutiteti të cilat kemi treguar se luftëtari thyen 

zinxhirët e njeriut, ngjall hyjnoren si forcë metafizike e shkatërrimit të së fundmit dhe e 

tërheq këtë forcë në mënyrë efektive në vetvete, 

duke gjetur në të ndriçimin dhe çlirimin e tij. Fjalë kyçe ndjellëse 

i një teksti tjetër, që i përket të njëjtës traditë, është i përshtatshëm këtu: 

'Jeta - si një hark, mendja - si shigjeta: objektivi për të shpuar — the 

shpirti suprem, për të bashkuar mendjen me shpirtin ndërsa shigjeta e gjuajtjes godet objektivin e saj.' 
Është shumë domethënëse që Bhagavad-Gita paraqet këto mësime, të cilat 

shpjegojnë se si forma më e lartë e realizimit metafizik 

e luftimit dhe heroizmit duhet kuptuar si referencë ndaj një trashëgimie ariane të një 

natyre diellore. Këto mësime në fakt u dhanë 

nga 'Dielli' te ligjvënësi primordial i arianëve, Manu, dhe më pas i mirëmbajtur nga një 

dinasti e shenjtë mbretërish. Me kalimin e shekujve, ato humbën dhe prandaj u zbuluan 

rishtazi nga 

hyjni, jo për një prift, por për një përfaqësues të fisnikërisë luftëtare, 

Arjuna. 


Ajo që kemi diskutuar deri më tani na lejon të kuptojmë gjithashtu 


përmbajtje intime të një grupi tjetër traditash klasike dhe nordike. ne 

duhet të fillohet me një vëzhgim të thjeshtë: në këto tradita, disa imazhe simbolike 
specifike shfaqen jashtëzakonisht shpesh: ajo e shpirtit si demon, dyshe, gjeniale e të 
ngjashme, ato të entiteteve dionisiane6 dhe 

perëndeshë e vdekjes: dhe, së fundi, atë të një perëndeshë të fitores, e cila shpesh 
shfaqet edhe si perëndeshë e betejës. 

Për t'i kuptuar këto, fillimisht duhet të sqarojmë kuptimin e imazhit të shpirtit si 
demon, gjeni ose dyfish. Njeriu i antikitetit klasik simbolizonte në demon ose dyfish një 
forcë të thellë, që është jeta 
të jetës, si të thuash, për aq sa ajo sundon mbi të gjitha truporet dhe kafshët 


6 Dionisi ishte perëndia greke e ekstazës dhe dehjes. 
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ngjarje të cilat nuk i arrin ndërgjegjja e zakonshme, por të cilat, sidoqoftë, janë 
përcaktuese të ekzistencës dhe fatit të rastësishëm të 
individual. Besohej se ekzistonte një marrëdhënie e ngushtë midis këtij entiteti 
dhe fuqive mistike të racës dhe gjakut. Demoni duket brenda 
shumë aspekte të jenë të ngjashme me lIares, entitetet mistike të një stoku 
ose të një pasardhësi, për të cilin Macrobius,7 për shembull, pohon: 'Perënditë 
janë ata që na mbajnë gjallë — ata ushqejnë trupin tonë dhe udhëheqin shpirtin tonë.' Ajo 
mund të thuhet se ekziston një marrëdhënie midis demonit dhe të zakonshëm 
ndërgjegje analoge me atë që ekziston ndërmjet parimit individual dhe parimit të 
individualizuar. E para është, sipas 
mësimi i të parëve, një forcë mbi-individuale, superiore, pra, deri në lindje dhe 
vdekje. Kjo e fundit, pra, vetëdija e individualizuar, e kushtëzuar nga trupi dhe 
bota e jashtme, është e destinuar si rregull në shpërbërje ose në një mbijetesë 
kalimtare dhe të paqartë. Në traditën nordike, imazhi i Valkyrie ka pak a shumë 
të njëjtin kuptim si 
atë të demonit në antikitetin klasik. Në shumë tekste imazhi i 
Valkyrie shkrihet me atë të fylgjës, pra një entitet shpirtëror në punë 
te njeriu, pushtetit të të cilit i nënshtrohet fati i njeriut. Dhe si kyntylgja 
Valkyrie është — si lares e Romës së lashtë — fuqia mistike e 
gjaku. E njëjta gjë vlen edhe për Fravashin e Ario-lranianit 
traditë. Fravashi, shpjegon një orientalist i famshëm, 'është intime 
fuqia e çdo qenieje njerëzore, është ajo që e mban atë gjallë dhe kujdeset për këtë 
ai lind dhe ekziston”. 

Në të njëjtën kohë Fravashi, si lares romake, janë të lidhur me 
fuqitë parësore të një stoku, dhe janë, si Valkiritë, perëndesha të tmerrshme të 
luftës, shpërndarës të fatit dhe fitores. 

Kjo është lidhja e parë që duam të shqyrtojmë. Kjo misterioze 
fuqia, e cila është shpirti i thellë i racës dhe faktori transcendent në 
puna në individ, çfarë mund të ketë të përbashkët me perëndeshën e 
lufte2 Për të kuptuar saktë këtë pikë, është e nevojshme të mbani mend 
se indo-evropianët e lashtë kishin, si të thuash, një konceptim aristokratik dhe të 
ndryshëm të pavdekësisë. Jo të gjithë i shpëtojnë shpërbërjes së 
'' në atë mbetje lemurike, Hades dhe Niflheim8 ishin paraqitje simbolike të lashta. 
Pavdekësia është privilegj i të paktëve, 


7 Ambrosius Theodosius Macrobius (395-423), një filozof neoplatonist romak. 
Puna e tij kryesore është Saturnalia (Nevv York: Columbia University Press, 1969). 


8 Në mitologjinë norvegjeze Niflheim ishte vendndodhja e Helit, ku dërgoheshin shpirtrat 
e atyre që vdisnin me vdekje joheroike. 
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dhe, sipas konceptit arian, veçanërisht privilegji i he-roes. Të vazhdosh të jetosh — 
jo si hije, por si gjysmëperëndi — është e rezervuar 
atyre që një veprim i veçantë shpirtëror i ka ngritur nga një natyrë në tjetrën. Këtu, 
për fat të keq, ne nuk mund ta vërtetojmë gjerësisht këtë 
pohimi i mëposhtëm: nga pikëpamja operative ky veprim shpirtëror konsistonte në 
transformimin e “Unë” individual nga forma. 
e ndërgjegjes së zakonshme njerëzore, e cila mbetet e kufizuar dhe 
të individualizuar, në një fuqi të thellë, mbiindividuale dhe individuale, 
që ekziston përtej lindjes dhe vdekjes, një fuqi për të cilën kemi thënë se 
nocioni i 'demonit' korrespondon.9 

Megjithatë, demoni është përtej të gjitha formave të fundme në të cilat njeriu- 
shfaqet, dhe kjo jo vetëm sepse përfaqëson primordialen. 
fuqia e një stoku të tërë, por edhe në lidhje me intensitetin. Rrjedhimisht, kalimi i 
papritur nga vetëdija e zakonshme në pushtet 
simbolizuar nga demoni shkakton një krizë shkatërruese, një lloj këputjeje, 
si rezultat i tensionit të një potenciali shumë të fortë për qarkun njerëzor. 
Pra, le të supozojmë rastin në të cilin, në krejtësisht të jashtëzakonshme 
kushteve, demoni vetë mund të shpërthejë, si të thuash, te individi, 
duke e bërë të ndjejë transcendencën e saj shkatërruese: në këtë rast do të zgjohej 
një lloj përjetimi i gjallë dhe aktiv i vdekjes. Lidhja e dytë, pra arsyeja pse në 
paraqitjet mitike të antikitetit imazhi i dyfishit ose i demonit ka mundur të shkrihet 
me 
ajo e hyjnisë së vdekjes, pra bëhet e qartë. Në traditën nordike, luftëtari sheh 
Valkyrinë e tij ndërsa vdes ose përjeton një rrezik vdekjeprurës. 


Le të shkojmë më tej. Në mortifikimin e asketizmit fetar, heqja dorë nga “unë” 
dhe impulsi për t'iu dorëzuar Zotit, janë mjetet e parapëlqyera me të cilat dikush 
përpiqet të shkaktojë krizën e lartpërmendur. 
dhe për ta tejkaluar atë në mënyrë efektive. Shprehje si 'vdekja mistike” ose 'errësira 
Janë të njohura nata e shpirtit, 10 etj., të cilat tregojnë këtë gjendje. 

Përkundër kësaj, në kontekstin e një tradite heroike, impulsi aktiv, çlirimi dionizian i 
elementit të veprimit, është mjeti i preferuar për të njëjtin qëllim. Në shkallën më të 
ulët të fenomenologjisë përkatëse, ne vëzhgojmë, për shembull, kërcimin kur 
përdoret si 

një teknikë e shenjtë për të evokuar dhe përdorur, përmes ekstazës së shpirtit, 


9 Për një kuptim më të saktë të konceptimit të përgjithshëm të jetës në të cilin bazohen mësimet e 
përmendura këtu, ne i drejtojmë lexuesit te Revolta jonë. (Shënim i shtuar nga Evola). 


10 Ky është titulli i një vepre të Shën Gjonit të Kryqit. 
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forcat që qëndrojnë në thellësi të saj. Një jetë tjetër lind brenda jetës së individit kur 
çlirohet nga ritmi dionizian, pothuajse si dalja e rrënjës së tij të humnerës. VVildes 
Heer, Furies,11 Erynnyes dhe natyra të tjera analoge shpirtërore janë përfaqësime 
simbolike të kësaj force. Prandaj, ato korrespondojnë me një manifestim të demonit 
në transcendencën e tij të tmerrshme dhe aktive. Lojërat e shenjta përfaqësojnë një 
nivel më të lartë të këtij procesi. Një nivel akoma më i lartë është ai i luftës. Në 

këtë mënyrë ne kthehemi përsëri në konceptin e lashtë arian të asketizmit luftarak 
dhe luftëtar. 


Mundësia e një përvoje të tillë mbinormale u pranua që të qëndronte në kulmin 
e rrezikut dhe të luftimeve heroike. Fjala latine Judere (të luash, të luftosh) tashmë 
duket se përmban idenë e zgjidhjes (Bruckmann).12 Kjo është një nga referencat e 
shumta për pronën, e lindur për të luftuar, për të çliruar dikë nga kufizimet individuale 
dhe për të nxjerrë në pah forcat e lira të cilat janë latente në thellësi. 


Analogjia e tretë e merr origjinën dhe themelin e saj nga kjo: demoni, lares , 'unë' 
individuale, etj., janë identike jo vetëm me Furies, Erynnyes dhe natyra të tjera 
dioniziane të shpalosura, të cilat vetë kanë karakteristika të shumta. të përbashkëta 
me perëndeshën e vdekjes: ato korrespondojnë edhe me virgjëreshat që drejtojnë 
sulmuesin në betejë, Valkyries dhe Fravashit. Fravashit, për shembull, përmenden 
në tekst si “të tmerrshëm, të gjithëfuqishëm”, “ata që sulmojnë dhe i japin fitore atij 
që i thërret” - ose, për ta thënë më mirë, atij që i ngjall brenda. vetë. 


Është një hap i shkurtër nga këtu në analogjinë tonë përfundimtare. Të njëjtat 
entitete luftarake marrin më në fund në traditat ariane tiparet e perëndeshave të 
fitores, një metamorfozë që shënon pikërisht përmbushjen e lumtur të përvojave të 
brendshme në fjalë. Ashtu si demoni ose dyfishi, ata nënkuptojnë një fuqi të thellë 
dhe mbiindividuale, e cila mbetet në gjendjen e saj latente gjatë vetëdijes së 
zakonshme, ashtu si Furies dhe Erynnyes pasqyrojnë një manifestim të veçantë të 
shpërthimeve dhe shpërthimeve demonike - dhe perëndeshat e vdekjes, Valkyries, 
fravashi, etj. u referohen të njëjtave situata, për aq sa këto janë bërë të mundura 
me anë të luftimeve heroike - kështu perëndesha e fitores është shprehja e triumfit 
të 


11 Në mitologjinë romake, Furies ishin hyjnitë femra që merrnin hak ndaj të gjallëve në emër të 
njerëzve të vdekur të cilëve u ishte bërë padrejtësi. Emri i tyre në mitologjinë greke ishte Erynnyes. 


12 Heinz Bruckmann, një studiues gjerman i latinishtes. 
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“Unë” mbi këtë pushtet. Ajo shënon shtytjen e suksesshme drejt një 
gjendjeje që ndodhet përtej rrezikut të lindur në ekstazë dhe në format 
nënpersonale të shkatërrimit, një rrezik që gjithmonë pret në pritë pas 
çastit furishëm të veprimit dionizian dhe të vetë veprimit heroik. 

Çfarë gjen shprehje në këtë paraqitje të ndërgjegjes mitike 

prandaj është shtysa drejt një gjendjeje shpirtërore, vërtet mbipersonale, 
që e bën të lirë, të pavdekshëm, përbrenda të pathyeshme — që, siç është 
tha, 'bën, nga të dy, një' (dy elementet e esencës njerëzore). 

Le të vijmë tani te kuptimi i përgjithshëm i këtyre traditave të lashta 
heroike, pra te koncepti mistik i fitores. Themelore 
ideja ishte se kishte një korrespodencë efektive midis fizikes dhe 
metafizikes, midis të dukshmes dhe të padukshmes, një bashkëpërgjigje 
ku veprat e shpirtit shfaqnin tipare mbiindividuale dhe shpreheshin përmes 
operacioneve dhe fakteve reale. 

Nga ky supozim, një realizim shpirtëror ishte paracaktuar si 

fryma e fshehtë e disa ndërmarrjeve luftarake e të cilave fitorja konkrete 
do të ishte kurora. Prandaj, dimensioni material, ushtarak i 

fitorja u konsiderua si korrelativ i një fakti shpirtëror, i cili solli 

fitorja është në përputhje me marrëdhënien e nevojshme midis botës së 
brendshme dhe asaj të jashtme. Fitorja, pra, shfaqet si 

shenjë e jashtme dhe e dukshme e një kushtrimi dhe një rilindjeje mistike 
arritur në të njëjtën pikë. Furies dhe vdekja, të cilin luftëtari 

është përballur materialisht në fushën e betejës, i kontestuar shpirtërisht brenda tij 
në formën e një shpërthimi kërcënues të forcave primordiale të qenies së 
tij. Ndërsa triumfon mbi këto, fitorja është e tij. 

Kështu, bëhet e qartë se përse, në botën tradicionale, fitorja kishte 
një kuptim të shenjtë. Kështu, prijësi, i vlerësuar në fushën e betejës, 
siguroi një përvojë të gjallë të pranisë së një fuqie mistike 
që e shpërtytyroi atë. Kuptimi i thellë i personazhit të botës tjetër që 
shpërthen në lavdinë dhe 'hyjninë' e fitimtarit - fakti 
që, në Romën e lashtë, kremtimi i triumfit mori tipare 
shumë më e shenjtë se ushtarake — bëhet pra e kuptueshme. 

Simbolika e përsëritur në traditat e lashta ariane të fitoreve, Val-kyries dhe 
entiteteve analoge që drejtojnë shpirtin e luftëtarit drejt 

'qielli', na zbulohet në një dritë krejtësisht të ndryshme tani, ashtu si edhe ai 
miti i heroit fitimtar, siç është Dorian Hercules, i cili merr 

kurora që e bën atë të marrë pjesë në pavdekësinë olimpike nga Nike, 
'perëndeshë e fitores”. Shkalla në të cilën perspektiva e cila 

dëshiron të shohë vetëm 'poezi', retorikë dhe fabula në gjithë këtë është e shtrembëruar dhe 
sipërfaqësore bëhet e qartë tani. 
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Teologjia mistike mëson se vizioni shpirtëror lumturues është 
e arritur në lavdi dhe ikonografia e krishterë vë aureolën e lavdisë 
rreth kokave të shenjtorëve dhe të martirëve. E gjithë kjo tregon një trashëgimi, 
ndonëse e zbehur, e traditës sonë heroike më të ngritur. Ario-lIraniani 
tradita e dinte tashmë, në fakt, lavdinë — hvareno — e kuptuar si qiellore 
zjarri, një lavdi që zbret mbi mbretërit dhe krerët, i bën ata të pavdekshëm dhe në 
fitore dëshmon për ta. Dhe, në antikitetin klasik, 
rrezatimi i kurorës mbretërore simbolizonte lavdinë pikërisht si diellore dhe qiellore 
zjarrit. Në botën ariane drita, shkëlqimi diellor, lavdia, fitorja, mbretëria hyjnore janë 
imazhe dhe nocione që shfaqen në lidhjen më të ngushtë, 
jo në kuptimin e abstraksioneve dhe shpikjeve të njeriut, por më tepër me 
kuptimi i potencialeve latente dhe kapaciteteve të aktualizuara absolutisht reale. 
Në një kontekst të tillë, doktrina mistike e luftës dhe e fitores përfaqëson për ne një 
kulm të ndritshëm të traditës sonë të përbashkët të veprimit. 


Sot kjo traditë na flet në një mënyrë që është ende e kuptueshme - me kusht 
që, natyrisht, të heqim dorë nga e jashtme dhe kontingjenti i saj. 
modalitetet e manifestimit. Nëse duam të shkojmë përtej një spiritualiteti të 
rraskapitur, të rrahur, të ndërtuar mbi abstraksione spekulative dhe ndjenja pietiste, 
dhe në të njëjtën kohë të shkojmë përtej degjenerimit materialist 
të veprimit, çfarë pika referimi më të mira mund të gjenden sot se sa 
idealet e lartpërmendura të njeriut të lashtë arian2 

Por ka më shumë. Në Perëndim ka tensione shpirtërore dhe materiale 
ngatërrohen në një shkallë të tillë vitet e fundit sa munden vetëm 
të zgjidhet përmes luftimit. Me luftën e tanishme shkon drejt një epoke 
fundi i saj dhe forcat po fitojnë terren të cilat nuk mund të dominohen më 
nga ide abstrakte, parime universaliste ose mite të konceptuara si të thjeshta 
irracionaliteteve, dhe të cilat në vetvete nuk ofrojnë bazën për a 
qytetërimi i ri. Një formë veprimi shumë më e thellë dhe shumë më thelbësore është 
tani e nevojshme në mënyrë që, përtej rrënojave të një të përmbysur dhe të dënuar 
botë, një epokë e re shpërthen për Evropën. 

Në këtë këndvështrim shumë do të varen nga mënyra se si individi i sotëm 
është në gjendje t'i japë formë përvojës së gjallë të luftimit: 
pra nëse ai është në gjendje të marrë heroizmin dhe sakrificën 
si katarsis dhe si mjet çlirimi dhe zgjimi i brendshëm. Kjo 
puna e luftëtarëve tanë — e brendshme, e padukshme, larg gjesteve dhe 
dilokuencave të mëdha — do të ketë një karakter vendimtar jo vetëm për përfundimin, 
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fitimtare dhe përfundimtare, e ngjarjeve të kësaj periudhe të stuhishme, por 
edhe për konfigurimin dhe atribuimin e sensit të Urdhrit që do të ngrihet nga 
fitorja. Lufta është e nevojshme për të zgjuar dhe për të zbutur atë forcë, e 
cila, përtej sulmeve, gjakut dhe rrezikut, do të favorizojë një krijim të ri me 
një shkëlqim të ri dhe një paqe të fuqishme. 

Për këtë arsye, në fushën e betejës duhet të mësohet sërish sot 
veprimi i pastër: veprim jo vetëm në kuptimin e asketizmit viral, por edhe në 
kuptimin e pastrimit dhe të rrugëtimit drejt formave më të larta të jetës, 
forma të vlefshme në vetvete dhe për veten e tyre. — kjo do të thotë pikërisht 
një rikthim në traditën e lashtë Ario-Perëndimore. Që nga kohët e largëta, 
kjo fjalë paraprake ndjellëse ende na jehon: 'Jeta — si një hark, mendja - si 
shigjeta, objektivi për të shpuar - shpirti suprem, për të bashkuar mendjen 
me shpirtin ndërsa shigjeta e gjuajtjes godet objektivin e saj.' 

Ai që e përjeton edhe sot luftimin, në kuptimin e kësaj njohjeje të këtij 
profesioni, do të qëndrojë në këmbë, ndërsa të tjerët do të shemben — dhe 
ai do të jetë një forcë e pathyeshme. Ky njeri i ri do të kapërcejë brenda 
vetes çdo dramë, çdo muzg, çdo kaos, duke formuar, me ardhjen e kohëve 
të reja, parimin e një zhvillimi të ri. Sipas traditës së lashtë ariane, një 
heroizëm i tillë i njerëzve më të mirë mund të marrë një funksion të vërtetë 
evokues, domethënë mund të rivendosë kontaktin e humbur prej shekujsh 
midis botës dhe mbibotës. Atëherë kuptimi i luftimit nuk do të jetë, jo 
masakër e tmerrshme, as fat i shkretë i kushtëzuar vetëm nga vullneti për 
pushtet, por një provë e arsyes së mirë dhe thirrjes hyjnore të një stoku. 
Atëherë kuptimi i paqes nuk do të ripërtërihet duke u mbytur në 
përditshmërinë e pangjyrë borgjeze, as mungesa e tensionit shpirtëror që 
gjendet në luftim, por plotësia e vetë tensionit. 

“Gjaku i Heronjve është më afër Zotit se boja e dijetarëve dhe lutjet e 
të devotshmëve”. Konceptimi 

tradicional bazohet gjithashtu në supozimin se, shumë më tepër se 
individët, fuqitë mistike primordiale të racës janë në veprim në 'luftën e 
shenjtë”. Këto fuqi të origjinës janë ato që krijojnë perandori në mbarë botën 
dhe u sjellin njerëzve 'paqe fitimtare”. 
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Kuptimi i 
Elementi i luftëtarit për 


Evropa e re 


Botuar fillimisht në mars 1941 si 
'Sul significato dell'elemento guerriero 
per la nuova Europa' në La Vita Italiana. 


Një nga kundërshtimet kryesore që solli Lufta e Parë Botërore 
dritë ka të bëjë me marrëdhëniet ndërmjet shtetit dhe elementit ushtarak. Ajo që u 
shfaq ishte një antitezë karakteristike, e cila në realitet 
pasqyronte jo aq dy grupe të ndryshme njerëzish sa dy të ndryshëm 
mosha, dy mentalitete dhe dy koncepte të ndryshme të 'qytetërimit'. 

Nga njëra anë, u gjet ideja se elementi ushtarak dhe, në përgjithësi, luftëtari 
është thjesht i varur dhe instrumental ndaj 
shteti. Sunduesit normal dhe korrekt të shtetit, sipas këtij këndvështrimi, 
janë ato që mund të quhet element 'civil' ose 'borgjez'. Ky element 'borgjez' 
angazhohet në politikë profesionale dhe — për të përdorur një shprehje të njohur — 
kur politika duhet të vazhdohet me mjete të tjera,1. 
janë punësuar forcat ushtarake. Në këto kushte ushtria 
elementi nuk pritet të ushtrojë ndonjë ndikim të veçantë në politikë 
apo mbi jetën në shoqëri në përgjithësi. Është e njohur, sigurisht, se 
elementi ushtarak ka etikën dhe vlerat e veta. Megjithatë, kjo pikëpamje e 
konsideron të padëshirueshme, madje edhe absurde, zbatimin e këtyre etikës dhe vlerave. 
për të gjithë jetën normale të kombit. Pamja në fjalë është në fakt 


1 'Prandaj ne shohim se Lufta nuk është thjesht një akt politik, por edhe një instrument 
i vërtetë politik, një vazhdim i tregtisë politike, një kryerje e së njëjtës me mjete të 
tjera.' Një citim i famshëm nga Claus von Clausevvitz (1780-1831), një teoricien 
ushtarak prusian. Citimi mund të gjendet në librin e tij On VVar (London: Routledge, 
2004), f. 42. 


241 


Machine Translated by Google 


METAFIZIKA E LUFTËS 


i lidhur ngushtë me besimin demokratik, illuminë2 dhe liberal se qytetërimi 
i vërtetë nuk ka të bëjë fare me atë domosdoshmëri trishtuese që është 
lufta, por se themeli i tij, në vend të virtyteve luftarake, është 'përparimi i 
arteve dhe shkencave' dhe formimi. të jetës shoqërore sipas 'parimeve të 
pavdekshme'. Prandaj, në një shoqëri të tillë, duhet të flitet për një element 
'ushtar' dhe jo për një element të vërtetë luftëtar. 

Në fakt, etimologjikisht fjala 'ushtar' i referohet trupave që luftojnë për një 
rrogë ose një tarifë në shërbim të një klase që vetë nuk bën luftë. 

Ky është, pak a shumë, kuptimi që, pavarësisht detyrimit të detyruar, 
elementi ushtarak ka në shtetet liberale dhe demokratike-borgjeze. Këto 
shtete e përdorin atë për të zgjidhur mosmarrëveshjet serioze në planin 
ndërkombëtar pak a shumë në të njëjtën mënyrë siç përdorin policinë në 
rendin e brendshëm. 

Mbi dhe kundër këtij këndvështrimi, ekziston edhe tjetra, sipas së 
cilës elementi ushtarak përshkon rendin politik, por edhe atë etik. 

Vlerat ushtarake këtu janë vlera autentike luftarake dhe kanë një rol 

themelor në idealin e përgjithshëm të një formimi etik të jetës: një ideal i 

vlefshëm gjithashtu, pra, përtej planit rreptësisht ushtarak dhe periudhave të luftës. 
Rezultati është një kufizim i borgjezisë civile, politikisht dhe i shpirtit borgjez 

në përgjithësi në të gjithë sektorët e jetës shoqërore. Qytetërimi i vërtetë 
konceptohet këtu në terma virile, aktivë dhe heroikë: dhe pikërisht mbi këtë 

bazë kuptohen elementët që përcaktojnë të gjithë madhështinë njerëzore 

dhe të drejtat reale të popujve. 

Vështirë se ka nevojë të thuhet se, në Luftën Botërore 1914-1918, 
ideologjia e mëparshme ishte e përshtatshme për aleatët dhe mbi të gjitha 
për demokracitë perëndimore dhe atlantike, ndërsa kjo e fundit përfaqësohej 
në thelb nga Fuqitë Qendrore. Sipas një fjalekalimi të mirënjohur masone 
— të cilin e kemi kujtuar shpesh këtu — se lufta u zhvillua si një lloj kryqëzate 
e madhe e demokracisë mbarëbotërore3 kundër 'militarizmit' dhe 
'prusianizmit', të cilat, për ato kombe 'imperialiste', përfaqësonin Mbetjet 
'obskurant-ist' brenda Evropës së 'zhvilluar”. 

Megjithatë, kjo shprehje përmban të vërtetën që theksuam në fillim, 
domethënë se kundërshtimi nuk ishte vetëm midis dy grupeve të popujve, 
por edhe midis dy epokave — edhe pse, natyrisht, në atë kohë dhe 
subjektivisht gjërat shfaqeshin në një mënyrë shumë të ndryshme. mënyrë. 
Ajo që në zhargonin masonik quhej 'mbetje anakronike' nënkuptonte 


2 Frengjisht: 'i ndritur”. 
3 Kur Shtetet e Bashkuara hynë në luftë në 1917, Presidenti VVoodrovv Vilson e karakterizoi atë si një 


“kryqëzatë për demokracinë”. 
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në të vërtetë mbijetesa e vlerave të veçanta për të gjithë tradicionalen, luftarake, 
Evropa virile dhe ariane, ndërsa vlerat e 'botës së zhvilluar' e bënë 

nuk do të thotë gjë tjetër veçse rënie etike dhe shpirtërore e Perëndimit. 

Për më tepër, ne e dimë më mirë tani se çfarë ishin 'imperialistët' ish-ponentët 
hipokritë të kësaj bote të fundit në mënyrën e tyre të veçantë: e tyre ishte, 

për të qenë të saktë, imperializmi i borgjezisë dhe i tregtarëve që 

donin të gëzonin të patrazuar përfitimet e paqes, e cila duhej të imponohej dhe 
ruhej, jo aq nga forcat e tyre ushtarake, sa nga 

forca të renditura nga të gjitha anët e botës dhe të paguara për këtë qëllim. 

Me traktatet e paqes dhe zhvillimet e periudhës së pasluftës kjo është bërë 
gjithnjë e më evidente. Funksioni i elementit ushtarak u përkeqësua në atë të një 
lloj force policore ndërkombëtare 
— ose, në vend të vërtetë 'ndërkombëtare', një forcë policore e organizuar nga një 
grup i caktuar kombesh për të imponuar, kundër vullnetit të të tjerëve dhe për 
fitimi i tyre, një situatë e dhënë aktuale: meqë kjo ishte dhe është çfarë 
'mbrojtja e paqes' dhe 'të drejtat e kombeve' do të thotë me të vërtetë. Rënia 
i të gjitha ndjenjave të krenarisë dhe nderit si luftëtar ishte më pas 
dëshmohet nga fakti se të gjitha llojet e mjeteve të turpshme u zhvilluan për të 
siguruar rezultatet e dëshiruara pa pasur nevojë të përdorni këtë 
ushtria e degraduar në statusin e policisë ndërkombëtare: sisteme sanksionesh, 
bllokada ekonomike, bojkote kombëtare etj. 

Me zhvillimet më të fundit ndërkombëtare që kanë çuar 
për humbjen e autoritetit të Lidhjes së Kombeve dhe, së fundi, për luftën aktuale, 
një ndryshim efektiv i vlerave, jo vetëm në planin politik. 
por edhe në atë etik dhe në përgjithësi të botëkuptimit në tërësi, ka 
bëhen qartë të dukshme. Beteja aktuale nuk është aq shumë kundër një populli 
të veçantë, por kundër një ideje të caktuar, e cila është pak a shumë 
i njëjtë me atë të mbështetur nga aleatët në luftën e mëparshme. Se 
lufta kishte për qëllim konsolidimin e 'imperializmit demokratik' kundër çdo 
ngatërrestarë të rrezikshëm, lufta e re synon të shënojë fundin e 
ky 'imperializëm” dhe i disa miteve që i shërbejnë atij si 'alibi', dhe të 
krijojnë parakushtet për një epokë të re në të cilën do të jetë etika e luftëtarit 
shërbejnë si bazë për qytetërimin e kolektivit të popujve evropianë. Në këtë 
kuptim, lufta e tanishme mund të quhet një luftë restauruese. Ajo 
rikthen në gjendjen e tyre origjinale idealet dhe pikëpamjet e jetës dhe 
të drejtë që janë qendrore për traditat origjinale të popujve arianë - 
mbi të gjitha ato ario-romake dhe nordike-ariane - aq qendrore sa, 
kur ato u prishën ose u braktisën, kjo çoi në mënyrë të pashmangshme në rënien e 
secili nga ata popuj dhe pushtet kaloi në duart e elementëve inferiorë, si në 
aspektin racor, ashtu edhe në atë shpirtëror. 
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Megjithatë, është e këshillueshme që të mos lindin keqkuptime 
kuptimi që do të ketë elementi luftëtar në Evropën e re, 
duke u fokusuar në fjalën 'militarizëm', të ngjashme me ato tashmë të qëllimshme 
nxitur — me njohuri të plotë të fakteve — nga kundërshtarët demokratë. Nuk bëhet 
fjalë për të kufizuar Evropën në kazerma, as për të përcaktuar 
një vullnet i egër për pushtet si raport përfundimtarë ose duke arritur në një tragjik të errët 
dhe konceptimi irracional i jetës. 

Kështu, në radhë të parë është e nevojshme të bëhemi mirë të vetëdijshëm se 
veçanërisht vlerat e luftëtarit, në kontekstin ushtarak, janë vetëm përfaqësime të një 
realiteti i cili, në vetvete, mund të ketë një më të lartë, jo thjesht etik, 
por edhe kuptimi metafizik. Këtu nuk do të përsërisim atë që kemi 
tashmë patën mundësinë të diskutonim gjerësisht diku tjetër:5 ne do 
kujtoni vetëm se njerëzimi i lashtë arian zakonisht e konceptonte jetën si 
një betejë e përhershme midis fuqive metafizike, nga njëra anë 
forcat uranike të dritës dhe rendit, nga ana tjetër forcat e errëta të 
kaos dhe materie. Kjo betejë, për arianët e lashtë, u zhvillua dhe 
fitoi si në botën e jashtme ashtu edhe në atë të brendshme. Dhe ishte pjesa e jashtme 
betejë e cila pasqyronte betejën për t'u bërë në vetvete, e cila u konsiderua si lufta 
vërtet e drejtë: beteja kundër atyre forcave dhe popujve. 
të botës së jashtme që zotëronte të njëjtin karakter si fuqitë 
në qenien tonë të brendshme e cila duhet të vihet nën nënshtrim dhe dominim deri 
në arritjen e një pax triumphalis.6 

Ajo që rrjedh nga kjo është një ndërlidhje e luftëtarit të vërtetë 
ose moral heroik me një disiplinë të caktuar të brendshme dhe një epërsi të caktuar, 
një ndërlidhje e cila, në një formë apo në një tjetër, shfaqet gjithmonë në të gjitha tona 
traditat më të mira. Kjo është arsyeja pse vetëm ai që është dritëshkurtër ose paragjykues 
mund të besojë se pasoja e pashmangshme e paraqitjes së një vizioni të ngjashëm 
me luftën për botën dhe të mbajtjes se Evropa e re do të 
duhet të formohen nën shenjën e shpirtit luftëtar duhet të jetë një kaos 


4 Latinisht: 'zgjidhja e fundit. 

5 Cf. mbi të gjitha vepra jonë Revolt kundër botës moderne, Hoepli, Milano 1934. (Shënim shtuar nga 
Evola.) 

6 Edhe në doktrinën e krishterë të Shën Agustinit, kjo pikëpamje mbi luftën e drejtë mbetet qartësisht: 
'Proficientes autem nondumque perfecti ira për të luftuar) possunt, ut bonus quisque ex ea parte pugnet 
contra alterum, qua etiam contra semet ipsum, etin uno quippe hom-ine caro concupiscit adversus spiritum 
et spiritus adversus camem' (De Civ., XV, 5). (Por me të mirët, njerëzit e mirë, ose të paktën njerëzit krejtësisht 
të mirë, nuk mund të luftojnë: ndonëse, duke shkuar vetëm drejt përsosmërisë, ata luftojnë deri në atë 
masë, saqë çdo njeri i mirë u reziston të tjerëve në ato pika ku i reziston vetes. Dhe në çdo individ “mishi 
dëshiron kundër frymës dhe fryma kundër mishit”. Nga Qyteti i Perëndisë dhe Doktrina e Krishterë të 

Shën Augustinit (Grand Rapids: Eerdmans, 1988).) (Shënim i shtuar nga Evola.) 
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të forcave dhe instinkteve të shpalosura. Ideali i vërtetë i luftëtarit nuk nënkupton 
vetëm forcë dhe stërvitje fizike, por edhe një formim i qetë, i kontrolluar dhe i 
ndërgjegjshëm i qenies së brendshme dhe të personalitetit. Dashuria për distancën 
dhe rregullin, aftësia për të nënshtruar elementin individualist dhe pasionant ndaj 
parimeve, aftësia për të vendosur veprimin dhe punën mbi 
thjesht personaliteti, një ndjenjë dinjiteti pa kotësi janë tipare të 
shpirti i vërtetë i luftëtarit po aq thelbësor sa ato që i referohen betejës aktuale: në 
mënyrë që, nga një këndvështrim më i lartë, lufta në vetvete mund të vlejë - ndërsa 
jo aq për rezultatet e saj materiale të menjëhershme sa për prova të 
këto cilësi, të cilat kanë një vlerë konstruktive të vetëkuptueshme dhe mund 
përbëjnë elemente të një 'stili' të veçantë, jo vetëm në një zonë të caktuar të 
komb i përkushtuar posaçërisht për ushtarët, por edhe në një popull të tërë dhe 
edhe përtej kufijve të një populli të caktuar. 

Kjo pikë e fundit duhet theksuar veçanërisht, pikërisht në lidhje me 
lufta jonë për një Evropë të re dhe një qytetërim të ri evropian. relacioni 
e cila, sipas pikëpamjes ariane dhe tradicionale të lartpërmendur, ekziston midis 
luftës së brendshme dhe 'luftës së drejtë' është e dobishme, përveç kësaj, në 
parandalimin e irracionalizmit të paqartë të një vizioni tragjik dhe irracional të 
bota, dhe gjithashtu lejon që dikush të shkojë përtej një ngurtësimi të caktuar, të lirë 
e dritës, që gjendet në disa aspekte nënrenditëse të stilit thjesht ushtarak. 
Sipas pikëpamjes më të lartë, e cila po rishfaqet sot në 
Forcat më të vendosura dhe më të fuqishme të popujve tanë, disiplina dhe lufta si 
luftëtar janë të lidhura me njëfarë 'shndërrimi' dhe pjesëmarrjen në një 'shpirtërore' 
efektive. Kështu është një ide e 'paqes', 
që nuk ka lidhje me materialisten, demokratiko-borgjeze 
përvijohet konceptimi: është një paqe e cila nuk është ndërprerja e 
tensioni shpirtëror në punë në luftim dhe në asketizëm si luftëtar, por 
më tepër një lloj përmbushjeje e qetë dhe e fuqishme e saj. 

Në thelb, është këtu që antiteza e pakalueshme ndërmjet 
shfaqen dy koncepte të ndryshme të 'qytetërimit'. Nuk ka realisht 'materializëm 
imperialist' dhe 'brutalitet luftarak', nga njëra anë, 
dhe, nga ana tjetër, 'dashuria për kulturën” dhe interesi për 'vlerat shpirtërore”. 
Përkundrazi, ka vlera shpirtërore të një lloji të caktuar dhe të një ariani të duhur 
origjinës, të cilat kundërshtojnë një konceptim të ndryshëm, intelektual, 'humanist' 
dhe borgjez të këtyre. Është e kotë të mashtrojmë veten se një qytetërim i luftës 
mund të ketë të njëjtin konsideratë për të ashtuquajturat 
'bota e shkencave dhe e arteve” si ajo që ata gëzonin në të kaluarën 
epoka e liberalizmit dhe e borgjezisë së shekullit të nëntëmbëdhjetë. Ata mund 
ruajnë rëndësinë e tyre, por në mënyrë të nënshtruar, sepse ata 
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përfaqësojnë jo atë që është thelbësore, por aksesorin. Gjëja kryesore konsiston në një 
stil të caktuar të brendshëm, një formim i caktuar i mendjes dhe 

karakter, një thjeshtësi, qartësi dhe ashpërsi, një përjetuar drejtpërdrejt 

kuptimi i ekzistencës, pa ekspresionizma, pa sentimentalizma, kënaqësi për të komanduar, 
bindur, vepruar, pushtuar dhe kapërcyer vetveten. 


Se bota e 'intelektualëve” i konsideron të gjitha këto si 'jo shpirtërore” 
dhe thuajse barbare është e natyrshme, por nuk ka asnjë rëndësi. Një seriozitet dhe 
thellësi shumë e ndryshme nga këndvështrimi i së cilës 'kultura' 
i botës borgjeze paraqitet si një mbretërim krimbash, formash pa jetë dhe pa forcë, i 
përket botës së 'luftëtarëve”'. Vetëm do të jetë 
në një periudhë të mëvonshme kur lloji i ri i evropianit është mjaftueshëm 
formuar se mund të pritet një 'kulturë' e re, më pak e kotë, më pak 'humaniste' 
për të pasqyruar diçka nga stili i ri. 

Sot është shumë e rëndësishme të ndërgjegjësohemi për këto aspekte të 
shpirti luftarak në mënyrë që, në formimin e bazave të marrëveshjes së ardhshme dhe 
qytetërimi i përbashkët i popujve evropianë, abstrakt dhe i vjetëruar 
idetë nuk futen përsëri në lojë. Vetëm duke punuar nga energjitë, në provën e zjarrit të 
luftimit vendosin lirinë, dinjitetin. 
dhe misioni i popujve që mirëkuptimi i vërtetë, bashkëpunimi dhe 
uniteti i qytetërimit mund të krijohet. Dhe pasi këto energji kanë pak për të 
bëj me 'kulturën' siç kuptohet nga 'intelektualët' dhe 'humanistët' 
të cilave nuk mund të pritet që t'i përkushtohen, kështu që çdo 
konceptim abstrakt i së drejtës, i gjithë rregullimi jopersonal i marrëdhënieve 
ndërmjet grupeve të ndryshme njerëzore dhe ndërmjet shteteve të ndryshme do 
duken të patolerueshme për ta. Këtu, një tjetër kontribut themelor 
të cilën shpirti luftëtar mund t'i ofrojë formës dhe ndjenjës së një rendi të ri evropian bëhet 
e qartë. Shpirti i luftëtarit karakterizohet nga të drejtpërdrejtë, 
marrëdhënie të qarta dhe besnike, të bazuara në besnikëri dhe nder dhe një instinkt i 
shëndoshë për dinjitetet e ndryshme, të cilat mund t'i dallojë mirë: kundërshton 
çdo gjë që është jopersonale dhe e parëndësishme. Në çdo qytetërim të bazuar 
Nga shpirti i luftëtarit i gjithë rendi varet nga këta elementë, jo nga paragrafët ligjorë dhe 
normat abstrakte 'pozitiviste'. Dhe këto janë gjithashtu elementet 
të cilat mund të organizojnë forcat, të ngjallura nga përvoja e luftimit dhe 
të shenjtëruar nga fitorja, në një unitet të ri. Kjo është arsyeja pse, në një kuptim të caktuar, 
lloji i organizimit të luftëtarëve që ishte i veçantë për disa aspekte të 
qytetërimi feudal romako-gjerman mund të na japë një ide se çfarë, ndoshta, do të 
funksionojë, në një formë të përshtatur, për Evropën e re për të cilën sot 
ne luftojmë. Në trajtimin e marrëdhënieve, jo vetëm burrë-me-burrë, por edhe 
Nga shteti në shtet dhe nga raca në racë, është e nevojshme të jesh në gjendje të ngjizësh 
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përsëri të asaj bindjeje që nuk poshtëron, por lartëson, asaj urdhri apo 
udhëheqjeje që e detyron njeriun për epërsi dhe një përgjegjësi të saktë. Në 
vend të legjislacionit të një 'ligji ndërkombëtar abstrakt 
që përfshin popuj të çdo lloji, një e drejtë organike evropiane 
duhet të krijohen popuj të bazuar në këto marrëdhënie të drejtpërdrejta. 

Suum cuique. 7 Ky parim arian dhe romak përcakton të vërtetën 
koncepti i drejtësisë në planin ndërkombëtar si në atë personal dhe është 
i lidhur ngushtë me vizionin luftëtar të jetës: të gjithë duhet të kenë 
një kuptim i saktë i vendit të tyre natyror dhe legjitim në një të artikuluar mirë 
tërësi hierarkike, duhet të ndihen krenarë në këtë vend dhe të përshtaten 
për të në mënyrë të përsosur. Për këtë, në fakt, përfshihej edhe elementi 'asketik' 
në shpirtin luftëtar do të ketë një rëndësi të veçantë. Për të realizuar një të re 
Rendi evropian, kushte të ndryshme janë të nevojshme: por nuk ka dyshim 
se në radhë të parë duhet të jetë 'asketizmi' i natyrshëm në disiplinën e 
luftëtarëve: aftësia për të parë realitetin, duke shtypur çdo arrogancë partikulare, 
çdo dashuri irracionale, çdo krenari kalimtare: përbuzje për jetën e rehatshme 
dhe për të gjitha idetë materialiste të mirëqenies: një stil i thjeshtësisë, guximit 
dhe forcës së vetëdijshme, në përpjekjen e përbashkët, për të gjithë 


aeroplanët. 


7 Latinisht: 'secilit të vetin”. 
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të heroizmit 


Botuar fillimisht më 19 prill 1942 si 'Volti 
dell'eroismo' në 'Diorama mensile', Il Regime Fascista. 


Një pikë për të cilën ne shpesh kemi tërhequr vëmendjen e lexuesve 
tanë është se shqyrtimi i temës së 'racës së brendshme” është i vlefshëm, 
sado i paplotë që mund të mbetet në këtë fazë, për faktin se, në vend që 
të vihet re thjesht dukuria ose jo. - Ndodhja e luftës dhe e vdekjes në një 
popull, është e nevojshme të merret në konsideratë 'stili' dhe qëndrimi i 
tyre i veçantë për këto dukuri dhe kuptimet e dallueshme që mund t'i japin 
luftës dhe sakrificës heroike në çdo kohë të caktuar. Në fakt, të paktën në 
terma të përgjithshëm, mund të flasim për një shkallë përgjatë së cilës 
kombet individuale mund të vendosen sipas mënyrës se si matet vlera e 
jetës njerëzore prej tyre. 

Peripecitë e kësaj lufte kanë nxjerrë në pah kontraste në këtë drejtim, 
të cilat do të donim t'i diskutonim shkurtimisht këtu. Ne do të kufizohemi 
në thelb në rastet ekstreme, të përfaqësuara, përkatësisht, nga Rusia dhe 
Japonia. 


Nën-personaliteti bolshevik 


Tashmë dihet mirë se sjellja e luftës e Rusisë Sovjetike nuk i kushton 
as rëndësinë më të vogël jetës njerëzore apo njerëzimit si të tillë. 
Për ta, luftëtarët nuk janë gjë tjetër veçse 'material njerëzor' në kuptimin 
më brutal të kësaj shprehjeje të ligë - një kuptim që, për fat të keq, tani 
është bërë i përhapur në një lloj literaturë ushtarake - një material të cilit 
nuk duhet t'i kushtohet vëmendje e veçantë dhe të cilat, si rrjedhim, ata 
nuk duhet të hezitojnë të sakrifikojnë në mënyrën më të pamëshirshme, 
me kusht që të kenë një furnizim adekuat të saj në dorë. Në përgjithësi, 
siç kanë treguar ngjarjet e fundit, rusët mund të përballen gjithmonë me 
vdekjen për shkak të një lloj fatalizmi të lindur, të errët dhe jeta njerëzore ka qenë e lirë. 
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për një kohë të gjatë në Rusi. Megjithatë, në përdorimin aktual të 
ushtarit rus si 'ushqim i parë” i njeriut, ne shohim gjithashtu një pasojë 
logjike të mendimit bolshevik, i cili ka përbuzjen më radikale për të 
gjitha vlerat që rrjedhin nga ideja e personalitetit dhe synon të çlirojë 
individin nga kjo. ideja, të cilën ajo e konsideron si bestytni dhe nga 
'paragjykimi borgjez” i 'unë' dhe 'e imja', për ta reduktuar atë në statusin 
e një anëtari mekanik të një tërësie kolektive, që është e vetmja gjë 

që është. konsiderohen si të rëndësishme. 

Nga këto fakte del në pah mundësia e një forme sakrifice dhe 
heroizmi që do ta quajmë 'telurike' dhe nënpersonale, nën shenjën e 
njeriut kolektiv, të gjithëfuqishëm dhe pa fytyrë. Vdekja e njeriut 
bolsheviz në fushën e betejës përfaqëson, pra, kulmin logjik të procesit 
të depersonalizimit dhe të shkatërrimit të çdo vlere cilësore dhe 
personale, që qëndron në themel të idealit bolshevik të 'qytetërimit' 
gjatë gjithë kohës. Këtu, ajo që Erich Maria Remarque kishte propozuar 
në mënyrë tendencioze në një libër që u bë famëkeq si kuptimi 
gjithëpërfshirës i luftës mund të kuptohet me saktësi: pa rëndësi 
tragjike e individit në një situatë ku instinktualiteti i pastër, forcat 
elementare të palidhura dhe nën - impulset personale fitojnë epërsi 
mbi të gjitha vlerat dhe idealet e imagjinueshme. Në të vërtetë, natyra 
tragjike e kësaj as që ndihet, pikërisht sepse ndjenja e personalitetit 
tashmë është zhdukur çdo horizont më i lartë është i përjashtuar dhe 
kolektivizimi, madje edhe i sferës shpirtërore, tashmë ka hedhur rrënjë 
të thella në një brez të ri fanatikësh, të rritur në fjalët e Leninit dhe 
Stalinit. Ne shohim këtu një formë specifike, ndonëse pothuajse të 
pakuptueshme për mentalitetin tonë evropian, të gatishmërisë për 
vdekje dhe vetëmohim, e cila të jep ndoshta edhe një gëzim të keq në shkatërrimin e v. 


Misticizmi japonez 1 luftimit 


Episodet e fundit të luftës japoneze na kanë bërë të njohur një 
'stil' të vdekjes, i cili, nga ky këndvështrim, duket se ka afërsi me atë 
të njeriut bolshevik, pasi duket se dëshmon për të njëjtin përbuzje për 
vlerën e individit dhe të personalitetit në përgjithësi. Konkretisht, ne 
kemi dëgjuar për avionë japonezë të cilët, aeroplanët e tyre të ngarkuar 
me bomba, hidhen qëllimisht mbi objektivat e tyre, dhe për ushtarë 
që vendosin mina dhe janë të dënuar të vdesin në aksionin e tyre, dhe 
duket se një trup formal i këta 'vullnetarë për vdekjen' kanë ekzistuar 
në Japoni për një kohë të gjatë. Edhe një herë, ka diçka në këtë që 
vështirë se është e kuptueshme për mendjen perëndimore. Megjithatë, nëse ne 
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Përpiqemi të kuptojmë aspektet më intime të kësaj forme ekstreme të 
heroizmit, gjejmë vlera që paraqesin një antitezë të përsosur me ato të 
'heroizmit telurik' të pakët të njeriut bolshevik. 

Lokalet këtu janë, në fakt, të një karakteri rigoroz fetar ose, për ta 
thënë më mirë, një karakter asketik dhe mistik. Ne nuk e nënkuptojmë këtë 
në kuptimin më të dukshëm dhe të jashtëm - domethënë, duke iu referuar 
faktit se në Japoni ideja fetare dhe ideja perandorake janë një gjë dhe e 
njëjta gjë, kështu që shërbimi ndaj Perandorit konsiderohet si një formë e 
shërbimi hyjnor dhe vetëflijimi për Tenno1 dhe shtetin ka të njëjtën vlerë si 
sakrifica e një misionari ose martiri — por në një kuptim absolutisht aktiv 
dhe luftarak. Këto janë padyshim aspekte të idesë politiko-iko-fetare 
japoneze: megjithatë, një shpjegim më intim i fenomeneve të reja duhet 
kërkuar, në një plan më të lartë se ky, në vizionin e botës dhe të jetës së 
duhur për budizmin dhe më lart. e gjitha për shkollën Zen, e cila është 
përcaktuar me të drejtë si feja e samurajve', domethënë e kastës së 
luftëtarëve japonezë. 

Ky 'vizion i botës dhe ijetës' me të vërtetë përpiqet të ngrejë ndjenjën 
e zotëruesit të identitetit të tij të vërtetë në një plan transcendental, duke i 
lënë individit dhe jetës së tij tokësore një kuptim dhe realitet thjesht relativ. 

Aspekti i parë i dukshëm i kësaj është ndjenja e “të ardhurit nga larg” 
- domethënë, se jeta tokësore është vetëm një episod, fillimi dhe mbarimi 
i saj nuk gjenden vetë këtu, ajo ka shkaqe të largëta, ajo mbahet në 
dhjetë- sion nga një forcë që do të shprehet më pas në fate të tjera, deri 
në çlirimin suprem. Aspekti i dytë i dukshëm, i lidhur me të parën, është se 
realiteti i 'Unë' në terma të thjeshtë njerëzorë mohohet. Termi 'person' i 
referohet vetes kuptimin që kishte fillimisht në latinisht, domethënë maska 
e një aktori, domethënë një mënyrë e dhënë e paraqitjes, një manifestim. 
Pas kësaj, sipas Zenit, pra fesë së sam-urai-t, fshihet diçka e 
pakuptueshme dhe e pakontrollueshme, e pafundme në vetvete dhe e aftë 
për forma të pafundme, kështu që quhet simbolikisht sunya, që do të thotë 
'bosh', si kundër çdo gjëje. i cili është materialisht substancial dhe i lidhur 
me një formë specifike. 

Ne shohim këtu skicën e bazës për një heroizëm që mund të quhet 
'supra-personal' — ndërsa ai bolshevik ishte, përkundrazi, 'nënpersonal'. 
Dikush mund të kapë jetën e tij dhe ta flakë atë në momentin e saj më 
intensiv nga superbollëku në sigurinë e një ekzistence të përjetshme dhe 
të pathyeshmërisë së asaj që, duke mos pasur kurrë një fillim, nuk mund 
të ketë një fund. Çfarë mund të duket ekstreme për një të caktuar 


1 Termi japonez për Perandorin, që do të thotë 'sovran qiellor”. 
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Mentaliteti perëndimor këtu bëhet i natyrshëm, i qartë dhe i dukshëm. Këtu nuk 
mund të flitet as për tragjedi - por për arsyen e kundërt me atë që zbatohej në 
rastin e bolshevizmit: nuk mund të flitet për tragjedi për shkak të ndjenjës së gjallë 
të parëndësisë së individit në dritën e zotërimit të një kuptimi. dhe një forcë që në 
jetë shkon përtej jetës. Është një heroizëm që mund ta quajmë pothuajse 'olimpik'. 


Dhe këtu, rastësisht, mund të vërejmë për trivialitetin diletant të një autori, i 
cili në një artikull të caktuar është përpjekur të demonstrojë në katër rreshta 
karakterin shkatërrues që duhet të kenë pikëpamje të tilla, në kundërshtim me ato 
që thonë se ekzistenca tokësore është unike dhe e pakthyeshme. ideja e shtetit 
dhe shërbimi ndaj shtetit. Japonia ofron përgënjeshtrimin më kategorik të 
përfytyrimeve të tilla të egra dhe vrulli me të cilin aleati ynë Japonia zhvillon 
betejën e saj heroike dhe fitimtare, demonstron, përkundrazi, potencialin e madh 
si luftëtar dhe shpirtëror që mund të rrjedhë nga ndjenja e jetuar e transcendencës 
dhe su-pra-personalitetit të cilit i jemi referuar. 


Përkushtimi romak 


Këtu është me vend të theksohet se, nëse njohja e vlerës së personalitetit 
është e veçantë për Perëndimin modern, ajo që është gjithashtu e veçantë për të 
është një theksim pothuajse supersticioz i rëndësisë së edukimit, i cili në kushtet 
e fundit të demokratizimit ka shkaktuar koncepti i famshëm i 'të drejtave të njeriut' 
dhe një sërë bestytnish socialiste, demokratike dhe humaniste. Krahas këtij 
aspekti qartësisht më pak se pozitiv ka pasur një theks të barabartë në konceptimin 
'tragjik', për të mos thënë 'prometean', që përsëri paraqet një rënie të nivelit. 


Në kundërshtim me gjithë këtë, ne duhet të kujtojmë idealet 'olimpike' të 
traditave tona më të lashta dhe më të pastra: atëherë ne do të jemi në gjendje të 
konceptojmë njëlloj si tonin një heroizëm aristokratik, të lirë nga pasioni, që u 
përket qenieve, qendra e jetës së të cilëve është me të vërtetë në një plan më të 
lartë nga i cili ata mund të hidhen, përtej çdo tragjedie, përtej çdo kravate dhe çdo 
ankth, si forca të papërmbajtshme. 

Këtu kërkohet një rikujtim i vogël historik. Edhe pse kjo nuk dihet gjerësisht, 
traditat tona të lashta romake përmbanin motive në lidhje me ofertën e 
painteresuar, heroike të personit të vet në emër të shtetit për qëllimin e fitores, 
analoge me ato që kemi parë në misticizmin japonez të luftimit. Po aludojmë në 
të ashtuquajturin devotio. Presupozimet e tij janë po aq të shenjta. Çfarë vepron 
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në të është besimi i përgjithshëm i njeriut tradicional se forcat e padukshme janë 
në punë pas atyre të dukshme dhe se njeriu, nga ana e tij, mund të ndikojë 
ato. 

Sipas ritualit të lashtë romak të devotio, siç kuptojmë 
ai, një luftëtar, dhe mbi të gjitha një prijës, mund të lehtësojë fitoren me anë të 
një çlirim misterioz i forcave të përcaktuara nga sakrifica e qëllimshme e personit 
të tij, ë kombinuar me vullnetin për të mos dalë nga 
përleshje të gjallë. Le të kujtojmë ekzekutimin e këtij rituali nga konsulli Decius në 
lufta kundër latinëve (340 p.e.s.),2 dhe gjithashtu përsëritja e saj — e ndryshuar 
nga Ciceroni3 (Fin. Il, 19, 61: Tusc. 1, 37, 39) — nga dy anëtarë të tjerë. 
të së njëjtës familje. Ky ritual kishte ceremoninë e tij të saktë, duke dëshmuar 
në njohjen dhe kthjelltësinë e përsosur të kësaj oferte heroike-flijuese. Në 
renditja e duhur hierarkike, së pari hyjnitë olimpike të romakëve 
shteti, Janusi, Jupiteri, Quirinus, dhe më pas, menjëherë pas kësaj, the 
perëndia e luftës, Pater Mars, dhe më në fund, ishin disa perëndi indigjene 
thirret: 'zotat — thuhet — që u japin pushtet heronjve mbi të tyre 
armiqtë”, në sajë të sakrificës që këta romakë të lashtë propozuan për të kryer 
perënditë, u thirrën t'i 'i jepnin forcë dhe fitore popullit romak, kuiritëve dhe të 
ndikonin në armiqtë e 
Populli romak, kuiritët, me tmerr, tmerr dhe vdekje” (krh. Livi, 
8:9).4 Propozuar nga pontifeksi,5 u shqiptuan fjalët e kësaj formule 
nga luftëtari, i veshur në praetesta, me këmbën e tij mbi një shtizë. Pas 
se u zhyt në përleshje, për të vdekur. Rastësisht, këtu duhet vënë re transformimi 
i kuptimit të fjalës devotio . Ndërkohë që ai zbatohej fillimisht për këtë renditje 
idesh, domethënë për një heroike, sakrifikuese dhe 
veprim evokues, në Perandorinë e mëvonshme do të thoshte thjesht besnikëri 
të qytetarit dhe skrupulozitetin e tij në kryerjen e pagesave ndaj shtetit 


2 Publius Decius Mus ishte një konsull i Republikës Romake gjatë Luftës Latine. Ai e kreu devotio-n para 
Betejës së Vezuvit pasi një orakull parashikoi se ai nuk do t'i mbijetonte asaj. Kur sulmi romak filloi të 
lëkundet, ai u bëri thirrje perëndive të përmbushnin premtimin e tyre dhe u zhyt i vetëm në ushtrinë e latinëve 
dhe u vra. Romakët e fituan betejën. Djali i tij me të njëjtin emër kreu gjithashtu devotio gjatë Luftës së Tretë 
Samnite në 295 para Krishtit. Djali i tij nga ana e tij u sakrifikua në betejën e Asculum në 279 para Krishtit. 


3 Marcus Tullius Cicero (106 pes-43 pes) ishte një burrë shteti dhe orator i madh romak. 

Evola ka të ngjarë t'i referohet veprave të tij De Finibus, Bonorum et Malorum (Rreth skajeve të të mirave 
dhe të këqijave) dhe Tusculanae Quaestiones (Pyetje të debatuara në Tusculum). 

4 Titus Livius (59 pes-17 pas Krishtit), autor i Historisë së Romës. Ky pasazh është marrë nga Livy, vëll. 3 
(Londër: AJ Valpy, 1833), f. 16. 

5 Një pontifeks ishte një prift në fenë e lashtë romake. 
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thesari (devotio rei annonariae). Siç shprehet Bouchë-Leclercqë , në 
fundi, 'pasi Cezari u zëvendësua nga Zoti i krishterë, devotio do të thotë 
thjesht religjioziteti, besimi gati për të gjitha sakrificat dhe më pas, në një më tej 
degjenerim i shprehjes, përkushtim në kuptimin e përbashkët të 
fjalë, domethënë shqetësim i vazhdueshëm për shpëtimin, i pohuar në mënyrë të përpiktë 
dhe praktikë e tmerrshme e kultit. Duke e lënë mënjanë këtë, në devotio-n e 
lashtë romake gjejmë, siç tteguam, shenja shumë të sakta të një misticizmi të 
vetëdijshëm për heroizmin dhe sakrificën, duke e lidhur fort ndjenjën e një 
realiteti mbinatyror dhe mbinjerëzor me vullnetin për të. lufta me përkushtimin 
në emër të prijësit të vet, të shtetit dhe të 
raca e vet. Ka shumë dëshmi për një ndjenjë 'olimpike' të 
luftime dhe fitore të veçanta për traditat tona të lashta. Ne e kemi diskutuar 
këtë gjerësisht diku tjetër. Le të kujtojmë këtu vetëm se në ceremoninë e 
triumfit, dux7 fitimtar shfaqi në Romë shenjën e perëndisë olimpike për të 
treguar forcën e vërtetë brenda tij që kishte 
solli fitoren e tij, le të kujtojmë gjithashtu se përtej Cesarit të vdekshëm, 
Romaniteti e adhuronte Cezarin si fitimtar të përhershëm”, domethënë si një lloj 
të forcës mbipersonale të fatit romak. 

Kështu, nëse kohët pasuese kanë bërë që pikëpamjet e tjera të mbizotërojnë, më së shumti 
Traditat e lashta ende na tregojnë se ideali i një 'heroizmi' olimpik 
ka qenë edhe ideali ynë dhe që e ka përjetuar edhe populli ynë 
oferta absolute, përfundimi i gjithë ekzistencës së tyre në a 
forca e hedhur kundër armikut në një gjest që justifikon më shumë 
evokimi i plotë i forcave të humnerës: dhe që sjell përfundimisht, 
një fitore e cila i transformon fituesit dhe mundëson pjesëmarrjen e tyre 
në fuqitë mbipersonale dhe 'fatale'. Dhe kështu, në trashëgiminë tonë, pikat e 
tregohen referenca të cilat qëndrojnë në kundërshtim radikal me heroizmin 
nënpersonal dhe kolektivist që diskutuam më sipër, dhe jo vetëm ndaj 
atë, por për çdo vizion tragjik dhe irracional që injoron atë që është 
më i fortë se zjarri dhe hekuri dhe më i fortë se jeta dhe vdekja. 


6 Auguste Bouchë-Leclercq (1842-1923), një studiues francez i historisë romake. Veprat 
e tij nuk janë përkthyer. 
7 Latinisht: 'udhëheqës'. 
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Botuar fillimisht më 16 maj 1943 si 
'La concezione romana della Vittoria' në Augustea. 


Sallust i përshkroi romakët origjinalë si njerëzit më fetarë të vdekshëm: 
religiossimi mortales (Kat., 13),1 dhe Cicero tha se qytetërimi i lashtë romak tejkaloi 
çdo popull ose komb tjetër në kuptimin e tij të 
e shenjta: omnes gentes nationalisque superavimus (Hat: respon., IX, 19). 
Dëshmitë analoge gjenden në variante të shumta në shumë të tjera 
shkrimtarët e lashtë. Si kundër paragjykimit të një historiografie të caktuar 
e cila vazhdon në vlerësimin e Romës së lashtë vetëm nga një këndvështrim ligjor 
dhe politik, ajo që duhet nxjerrë në pah është përmbajtja thelbësisht shpirtërore 
dhe e shenjtë e romanitetit të lashtë, e cila në të vërtetë duhet të jetë 
konsiderohet si elementi më i rëndësishëm, sepse është e lehtë ta tregosh atë 
format politike, juridike dhe etike të Romës, në analizën e fundit, kishin si 
baza dhe origjina e tyre e përbashkët pikërisht një vizion i veçantë fetar, një lloj i 
veçantë i marrëdhënies midis njeriut dhe botës mbishqisore. 

Por kjo marrëdhënie është e një lloji krejt tjetër nga ajo karakteristikë e 
besimeve që dominuan më pas. Romani, si njerëzit e lashtë dhe tradicionalë në 
përgjithësi, besonte në një takim 
dhe ndërthurja e ndërsjellë e forcave hyjnore dhe njerëzore. Kjo e çoi atë 
për të zhvilluar një ndjenjë të veçantë të historisë dhe kohës, tek e cila jemi tërhequr 
vëmendje në një tjetër nga artikujt tanë këtu, duke folur për një libër nga 
Franz Altheim.2 Romaku i lashtë mendonte se manifestimi i hardhisë do të gjendej 
në kohë, në histori, në çdo gjë që mbartet. 
nëpërmjet veprimit njerëzor, në vend që në hapësirën e soditjes së pastër, të 
shkëputur nga bota, ose në simbolet e palëvizshme e të heshtura të një 
hiperkosmia ose 'super-bota”. Ai jetoi kështu historinë e tij, që nga e tija 


1 Shih shënimin 4 në 'Sakraliteti i Luftës”. 
2 Franz Altheim, A History of Roman Religion (Londër: Methuen 8 Co., 1938). 
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origjina e tutje, pak a shumë në aspektin e 'shenjtë', ose së paku 
historia 'profetike'. Në Jetën e tij të Romulit (1:8) Plutarku3 thotë në kaq shumë 
fjalët, 'Roma nuk mund të kishte fituar kaq shumë pushtet nëse në një mënyrë ose 
një tjetër nuk kishte pasur një origjinë hyjnore, të tillë që të tregonte në sytë e 
burrat diçka të madhe dhe të pashpjegueshme.' 

Prandaj koncepti tipik romak i një të padukshme dhe 'mistik' 
homolog i çdo gjëje të dukshme dhe të prekshme që shfaqet në 
bota njerëzore. Ja pse ritet shoqëronin çdo shpjegim të jetës romake, qoftë individual, 
kolektiv apo politik. Prandaj, gjithashtu, koncepti i veçantë që kishte romaku për fatin: 
fati për të nuk ishte a 
fuqi e verbër siç ishte për Greqinë e lashtë të vonë, por urdhri hyjnor i 
bota si zhvillim, për t'u interpretuar dhe kuptuar si mjet për të 
një shkencë adekuate, në mënyrë që drejtimet në të cilat veprimi i njeriut 
do të ishte efektive mund të parashikohej, ato përgjatë të cilave ky veprim mund 
tërheqin dhe aktualizojnë forcat nga lart me synimin jo vetëm të suksesit, 
por edhe për një lloj shpërtytyrimi dhe justifikimi më të lartë. 

Meqenëse ky grup idesh zbatohej në të gjithë realitetin, ai ripohoi 
vetë edhe për Romën e lashtë në fushën e sipërmarrjeve luftarake, të betejës, 
heroizmin dhe fitoren. Ky fakt na lejon të shohim gabimin e atyre që 
i konsiderojnë romakët e lashtë në thelb si një racë gjysmë-barbarësh, 
të cilët mbizotëruan vetëm me forcën brutale të armëve, duke marrë hua nga të tjerët 
popuj, si etruskët, grekët dhe sirianët, elementët të cilët 
u shërbeu atyre në vend të kulturës së vërtetë. Përkundrazi, është e vërtetë se 
romaku i lashtë kishte një koncept të veçantë mistik të luftës dhe fitores, rëndësia e 
të cilit u ka shpëtuar çuditërisht specialistëve të studimit të romanit. 
të cilët janë kufizuar në nxjerrjen në pah të traditave të shumta dhe të mirë- 
dokumentuara në fjalë në një njeri të hutuar dhe të parëndësishëm- 
ner. 

Ishte mendimi thelbësisht romak se, për t'u fituar materialisht, a 
lufta duhej të fitohej — ose, të paktën, të favorizohej — në mënyrë mistike. Pas Betejës 
së Trasimene, Fabius u thotë ushtarëve: 'Faji juaj është që i keni neglizhuar sakrificat 
dhe nuk i keni vënë veshin paralajmërimeve të or-akles, në vend që të keni munguar 
guximi ose aftësia” (Livy , Historia e 
Roma, 17:9, krh. 31:55 36:2, 42:22). 

Asnjë luftë romake nuk filloi pa sakrifica dhe një kolegj të veçantë të 
priftërinjtë — Feciales — ishin përgjegjës për ritualet e lidhura me luftën, të cilat 
konsiderohej një 'luftë e drejtë”, iustum bellum, vetëm pasi të kishin qenë 


8 Mestrius Plutarku (46-127) ishte një historian grek. Të gjitha biografitë e tij janë mbledhur 
në Jetët e Plutarkut. 
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kryer. Siç u theksua dikur nga de Coulangesa, rrënja e artit ushtarak të 
romakëve konsistonte fillimisht në të mos qenë i detyruar për të luftuar. 
kur perënditë ishin kundër saj, domethënë kur me anë të shenjave 'fatale 
marrëveshja e forcave nga lart me forcat njerëzore perceptohej të ishte 
mungon. 

Kështu, fokusi i ndërmarrjes së luftës ra në një më shumë se thjesht 
avioni njerëzor — dhe sakrifica dhe heroizmi i luftëtarit 
konsideroheshin më shumë se thjesht njerëzore. Koncepti romak i 
fitores është veçanërisht i rëndësishëm. 

Në këtë konceptim çdo fitore kishte një anë mistike në kuptimin më 
objektiv të fjalës: në fitimtarin, shefin, imperatorin, i duartrokitur në 
fushën e betejës, ndjehej manifestimi momental i 
një forcë hyjnore, e cila e shpërfytyroi dhe e trans-humanizoi atë. Vetë 
rituali i fitores ushtarake, në të cilin imperatori (në kuptimin origjinal, 
jo i 'perandorit', por i shefit fitimtar) u ngrit në një mburojë të veçantë, 
nuk është pa simbolikë, siç mund të konkludohet nga Ennius:5 mburoja, 
shenjtëruar më parë në tempullin Kapitolinë të Jupiterit, nënkupton këtu 
altisonum coeli clupeum, stera qiellore, përtej së cilës fitorja 
ngre njeriun që ka fituar. 

Konfirmime zbuluese dhe të paqarta të këtij romak të lashtë 
ngjizja sigurohen nga natyra e liturgjisë dhe madhështia e 
triumfi. Ne flasim për 'liturgji' që nga kjo ceremoni me të cilën çdo 
fituesi u nderua kishte në Romë një karakter shumë më fetar 
sesa ushtarake. Udhëheqësi fitimtar u shfaq këtu si një lloj manifestimi 
ose mishërimi i dukshëm i perëndisë olimpike, të gjitha shenjave dhe 
atributet e të cilëve kishte veshur. Kuadriga e kuajve të bardhë përputhej 
me atë të perëndisë diellore të qiellit të ndritshëm dhe mantelit të 
trumfuese, toga e purpurt e qëndisur me yje ari, e riprodhuar 
manteli qiellor dhe yjor i Jupiterit. Dhe kështu bëri kurora e artë dhe 
skeptri që kapërceu shenjtëroren e Kapitolinës. Dhe fituesi e lyente 
fytyrën me minimumin si në kultin e tempullit të Zotit Olimpik, ku më pas 
shkoi ta vendoste solemnisht përpara statujës së 
Jupiteri dafinat triumfale të fitores së tij, duke synuar kështu që Jupiteri 
ishte autori i vërtetë i saj dhe se ai vetë e kishte fituar atë, në thelb, sia 


4 Numa Denis Fustel de Coulanges (1830-1889), një historian francez. Puna e tij kryesore ishte Qyteti i lashtë: 
Një studim mbi fenë, ligjet dhe institucionet e Greqisë dhe Romës, Garden City: Doubleday, 1956. 


5 Quintus Ennius (rreth 239 pes-rreth 169 pes) ishte një poet dhe historian i Republikës Romake. Nga 
veprat e tij mbijetuan vetëm fragmente. 
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forca hyjnore, një forcë e Jupiterit: prandaj identifikimi ritual në ceremoni. 


Fakti që manteli i lartpërmendur i triumfuesit përputhej me atë të 
mbretërve të lashtë romakë mund të nxisë konsiderata të mëtejshme: 
mund të na kujtojë faktin e nxjerrë nga Altheim se edhe para ceremonisë 
së triumfit të mbretit ishte përcaktuar ai ishte shfaqur në konceptimin 
primitiv romak si një imazh i hyjnisë qiellore: rendi hyjnor, mbi të cilin 
kryesonte kjo e fundit, pasqyrohej dhe shfaqej në atë njerëzor, me 
qendër mbretin. Në këtë aspekt — në këtë konceptim, i cili, së bashku 
me disa të tjerë nga koha e origjinës, do të rishfaqej në periudhën 
perandorake — Roma dëshmon për një simbolikë universale, e cila 
gjendet sërish në një cikël të tërë qytetërimesh të mëdha në bota indo- 
ariane dhe bota ario-iraniane, në Greqinë e lashtë, në Egjiptin e lashtë 
dhe në Lindjen e Largët. 

Por, për të mos u bredhur nga argumenti, le të vëmë në dukje një 
element tjetër karakteristik në konceptimin romak të fitores. Pikërisht 
sepse shihej si një ngjarje më shumë se thjesht njerëzore që fitorja e 
një prijësi shpesh merrte për romakët tiparet e një numeni, një hyjnie të 
pavarur, jeta misterioze e të cilit u bë qendra e një sistemi të veçantë 
ritualesh. projektuar për ta ushqyer, gjallëruar dhe konfirmuar praninë 
e tij të padukshme mes njerëzve. Shembulli më i njohur është dhënë 
nga Victoria Gaesaris. Çdo fitore besohej se aktualizonte një qendër të 
re forcash, të ndarë nga individualiteti i veçantë i njeriut të vdekshëm 
që e kishte realizuar atë, ose, nëse preferojmë, nga fitorja fitimtari ishte 
bërë një forcë që ekzistonte në një rend pothuajse transcendent: një 
forcë jo e fitores së arritur në një moment të caktuar të historisë, por, 
siç thuhej saktësisht shprehja romake, e një 'të përhershme ' ose fitore ' shumëvjeçare”. 
Kulti i entiteteve të tilla, i krijuar me ligj, ishte krijuar për të stabilizuar, si 
të thuash, praninë e kësaj force, në mënyrë që ajo t'i shtohej në mënyrë 
të padukshme atyre të racës, duke e çuar atë drejt rezultateve të 'fatit', 
duke bërë çdo fitore të re. një mjet për zbulimin dhe përforcimin e 
energjisë së fitores origjinale. Kështu, në Romë, duke qenë se kremtimi 
i Cezarit të vdekur dhe ai i fitores së tij ishin një dhe i njëjtë, dhe lojërat, 
që kishin kuptim ritual, iu kushtoheshin Victoria Cezarit, ai mund të 
konsiderohej si një fitimtar i përhershëm”. 

Kulti i fitores, që besohej se kishte origjinë parahistorike, mund të 
thuhet më në përgjithësi se ishte fryma e fshehtë e madhështisë së 
Romës dhe e besimit të Romës në fatin e saj profetik. Që nga koha e 
Au-gustus statuja e perëndeshës Victory ishte vendosur në altarin e 
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Senati Romak dhe ishte zakon që çdo senator, para se të merrte detyrën, shkonte 
në këtë altar dhe digjte një kokërr temjan. Kështu, forca e fitores dukej se 
kryesonte në mënyrë të padukshme diskutimet e kurisë,ë duart zgjatën drejt 
imazhit të saj kur, me ardhjen e një princi të ri,7 iu betua besnikëri dhe përsëri në 
3 janar të çdo viti, kur Në Senat u bënë lutje solemne për shëndetin e Perandorit 
dhe begatinë e Perandorisë. Është veçanërisht e denjë për interes që ky ishte 
kulti më këmbëngulës romak i të ashtuquajturit 'paganizëm'”, që mbijetoi pas 
shkatërrimit të të gjithë të tjerëve. 


Konsiderata të tjera mund të rrjedhin nga nocioni romak i mors triumphalis, 


'vdekja triumfale”, i cili ttegon aspekte të ndryshme me të cilat do të merremi 
ndoshta në një rast tjetër. Këtu duam vetëm të shtojmë diçka rreth një aspekti të 
veçantë të përkushtimit heroik të lidhur me konceptin e lashtë romak të devotio- 
s. Ai shpreh atë që në termat moderne mund të quhet një 'heroizëm tragjik”, por i 
lidhur me një ndjenjë të forcave mbishqisore dhe një qëllimi më të lartë dhe shumë 
specifik. 

Në Romën e lashtë devotio nuk do të thoshte 'devotshmëri' në kuptimin 
modern të praktikës së përpiktë dhe tepër skrupuloze të një kulti fetar. 
Ishte, përkundrazi, një veprim ritual luftarak, në të cilin u betua sakrifica e vetvetes 
dhe jeta e dikujt iu kushtua me vetëdije fuqive 'më të ulëta”, çlirimi i të cilave ishte 
të kontribuonte në arritjen e fitores, nga njëra anë, duke i dhënë dikujt forcë të 
parezistueshme. dhe, nga ana tjetër, duke shkaktuar panik te armiku. Ishte një rit 
i vendosur zyrtarisht nga shteti romak si një shtesë e mbinatyrshme e armëve në 
raste të dëshpëruara, kur besohej se armiku vështirë se mund të mposhtej nga 
forcat normale. 


Nga Livi (8:9) ne i dimë të gjitha detajet e këtij rituali tragjik dhe gjithashtu 
formulën solemne të evokimit dhe vetëmohimit, të cilën ai që synonte të Tlijohej 
për fitoren duhej ta shqiptonte, duke e përsëritur atë nga pontifeksi, i veshur me 
praetesta, me kokën e tij të mbuluar, me dorën në mjekër dhe me këmbën e tij në 
një shtizë. Pas kësaj, ai u zhyt në vdekje në përleshje, një forcë e hedhur, fatale”, 
jo më njerëzore. Kishte familje fisnike romake, në të cilat ky ritual tragjik ishte 
pothuajse një traditë: për shembull, tre nga decitë e kryenin atë në vitin 340 para 
Krishtit në luftën kundër latinëve rebelë, pastaj përsëri në vitin 295 në luftën 
kundër Samnitët, dhe një herë në vitin 79 në Betejën e Ascolit: sikur ky të ishte 
'një ligj familjar”, siç thotë Livy. 


6 Senati Romak. 


7 Një tjetër term për Perandorin Romak. 
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Si qëndrim i pastër i brendshëm, kjo sakrificë mund të kujtojë, me kthjelltësinë e 
saj të përsosur dhe karakterin e saj vullnetar, atë që ndodh ende sot në luftën e Japonisë: 
ne kemi dëgjuar për silurorë speciale ose për aeroplanë japonezë, 
hodhën me ekuipazhin e tyre kundër objektivit dhe, edhe një herë, sakrificën, 
pothuajse gjithmonë të kryera nga anëtarët e aristoracisë së luftëtarëve të 
lashtë, samurai, ka një aspekt ritual dhe mistik. Dallimi është sigurisht se 
ato nuk synojnë më shumë se një veprim thjesht material, një të vërtetë 
evokimi, në të njëjtën masë si në teorinë e lashtë romake të devotio-s. 


Dhe natyrisht, atmosfera moderne dhe mbi të gjitha perëndimore për 
mijëra arsye që janë bërë, si të thuash, përbërës 
qenia jonë gjatë shekujve e bën jashtëzakonisht të vështirë të ndjesh dhe të 
lëvizin forcat prapa skenave dhe për të dhënë çdo gjest, çdo sakrificë, çdo 
fitore, kuptime shpërfytyruese, si ato të diskutuara 
sipër. Megjithatë, është e sigurt se, edhe sot, në këtë peripeci të shpalosur 
nuk duhet të ndihet i vetmuar në fushat e betejës — duhet të ndjehet, në 
pavarësisht gjithçkaje, marrëdhëniet me një rend më shumë se thjesht 
njerëzor dhe rrugët që nuk mund të vlerësohen vetëm nga vlerat e këtij 
realiteti të dukshëm, mund të jenë burimi i një force dhe një paprekshmërie, 
efektet e së cilës në çdo plan, në këndvështrimi ynë, nuk duhet nënvlerësuar. 


259 


Machine Translated by Google 


Çlirimet 


Botuar fillimisht më 3 nëntor 1943 
si 'Liberazioni' në La Stampa. 


Është një parim i urtësisë së lashtë që situatat si të tilla kurrë 
kanë rëndësi po aq sa qëndrimi që merret gjatë qëndrimit në to, dhe si rrjedhim kuptimi 
që u atribuohet atyre. Krishterimi, duke e përgjithësuar 
nga një këndvështrim i ngjashëm, ka qenë në gjendje të flasë për jetën si një 'provë' dhe 
ka adoptuar maksimën vita est militia super terram. 

Në periudhat e qeta dhe të rregulluara të historisë, kjo mençuri është e arritshme 
vetëm për disa të zgjedhur, pasi ka shumë raste për të 
të dorëzohesh dhe të fundosesh, të konsiderosh kalimtaren si të rëndësishme, 
ose të harrohet paqëndrueshmëria dhe rastësia që është gjendja natyrore e 
gjërat. Është mbi këtë bazë që ajo që mund të quhet, në kuptimin më të gjerë, 
mendësia e jetës borgjeze është e organizuar: është një jetë që nuk e bën 
njohin ose lartësitë ose thellësitë dhe zhvillon interesa, afeksione, dëshira dhe pasione 
të cilat, sado të rëndësishme të jenë nga 
thjesht pikëpamja tokësore, bëhen të vogla dhe relative nga pikëpamja mbiindividuale 
dhe shpirtërore, e cila duhet parë gjithmonë. 
si të përshtatshme për çdo ekzistencë njerëzore të denjë për emrin. 

Periudhat tragjike dhe të ndërprera të historisë sigurojnë, për shkak të rrethanave, 
që një numër më i madh njerëzish të çohen drejt një zgjimi, drejt çlirimit. Dhe në të 
vërtetë dhe në thelb është nga kjo që 
vitaliteti më i thellë i një stoku, fuqia dhe patunduria e tij, në kuptimin supe-rior, mund 
të maten. Dhe sot në ltali në atë front që nga 
tani nuk njeh më asnjë dallim midis luftëtarëve dhe joluftëtarëve, dhe për këtë arsye ka 
parë kaq shumë pasoja tragjike, një 
duhet të mësohen t'i shikojnë gjërat nga ky këndvështrim më i lartë në a 
masë shumë më e madhe sesa zakonisht është e mundur ose e nevojshme. 

Nga njëra ditë në tjetrën, edhe nga një orë në tjetrën, si rezultat i një sulmi 
bombardues, njeriu mund të humbasë shtëpinë dhe gjithçka më shumë. 
të dashura, gjithçka me të cilën ishte lidhur më shumë, objektet 
nga dashuritë më të thella të dikujt. Ekzistenca njerëzore bëhet relative — është a 
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ndjenjë tragjike dhe mizore, por mund të jetë edhe parimi i një katarsisi dhe 
mjeti për të nxjerrë në dritë të vetmen gjë që nuk mund të minohet kurrë dhe që nuk 
mund të shkatërrohet kurrë. Duhet të kujtojmë se, 
për një sërë arsyesh komplekse, besëtytninë që i jep të gjitha vlerat 
ndaj jetës njerëzore thjesht individuale dhe tokësore është përhapur dhe rrënjosur 
me këmbëngulje - një bestytni që, në qytetërimet e tjera, ishte dhe mbetet pothuajse 
e panjohur. Fakti që, nominalisht, Perëndimi pohon 
Krishterimi ka pasur vetëm një ndikim minimal në këtë aspekt: i tëri 
doktrinën e ekzistencës së mbinatyrshme të shpirtit dhe të mbijetesës së tij 
përtej kësaj bote nuk e ka minuar këtë bestytni në asnjë mënyrë domethënëse: nuk 
ka shkaktuar njohuri për atë që nuk ka filluar me lindjen 
dhe nuk mund të përfundojë me vdekje për t'u zbatuar në të përditshmen, sentimentale dhe 
jeta biologjike e një numri të mjaftueshëm qeniesh. Përkundrazi, njerëzit kanë 
u kapën në mënyrë konvulsive pas asaj pjese të vogël të tërësisë që është periudha 
e shkurtër e kësaj ekzistence të individëve dhe kanë bërë çdo përpjekje për të 
shpërfillur faktin se mbajtja mbi realitetin e ofruar nga jeta individuale nuk është 
më e fortë se ajo e një tufe bari që dikush mund ta rrëmbejë për të shpëtuar veten 
nga marrja e një rryme të egër. 

Ajo e zgjon këtë vetëdije pikërisht jo si diçka cerebrale apo 
'devotshmëri', por më tepër si një fakt i gjallë dhe ndjenjë çlirimtare, të cilën çdo gjë 
sot që është tragjike dhe shkatërruese mund ta ketë, të paktën për të mirën. 
prej nesh: vlera krijuese. Ne nuk rekomandojmë pandjeshmëri apo disa 
stoicizëm i keqkuptuar. Larg kësaj: bëhet fjalë për të fituar dhe zhvilluar një ndjenjë 
shkëputjeje ndaj vetvetes, ndaj gjërave dhe ndaj njerëzve, e cila duhet të rrënjosë një 
qetësi, një siguri të pakrahasueshme. 
madje, siç e kemi thënë më parë, një paepur. Është njësoj si të thjeshtosh veten, 
duke e zhveshur veten në një gjendje pritjeje, me një tërësi të fortë. 
mendje, dhe me një vetëdije për diçka që ekziston përtej çdo ekzistimi. Nga kjo 
gjendje do të gjendet edhe aftësia për të qenë gjithmonë 
në gjendje për të filluar përsëri, sikur ex nihilo, 1 me një mendje të re dhe të freskët, duke harruar 
çfarë ka qenë dhe çfarë ka humbur, duke u fokusuar vetëm në atë që pozitivisht 
dhe në mënyrë krijuese ende mund të bëhet. 

Një shkatërrim radikal i 'borgjezit' që ekziston në çdo njeri është 
e mundur në këto kohë të ndërprera më shumë se në çdo tjetër. Në këto kohë 
njeriu mund ta gjejë veten përsëri, mund të qëndrojë vërtet përballë vetes dhe të marrë 
mësuar të shikojë gjithçka sipas pamjes nga tjetri 
breg, në mënyrë që të rikthehet në rëndësi, në rëndësi thelbësore, çfarë 
duhet të jetë kështu në çdo ekzistencë normale: marrëdhëniet midis jetës dhe 


1 Latinisht: 'nga asgjë”. 
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'më shumë se jeta', mes njeriut dhe të përjetshmes, mes jetëshkurtërs 
dhe të pakorruptueshmes. 

Dhe gjetja e rrugëve mbi pohimin dhe mashtrimin e thjeshtë, që këto 
vlera të jetohen pozitivisht dhe të gjesh shprehje të fuqishme në një 
numër sa më të madh personash në këto orë gjykimi është padyshim 


një nga detyrat kryesore me të cilat përballet politiko- elitën shpirtërore 
të kombit tonë. 
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Rënia 
të heroizmit 


Botuar fillimisht më 1 tetor 1950 si në 
'Tramonto degli eroi Meridiano d'talia. 


Lufta dhe riarmatimi në botën e 'perëndimorëve' ka të bëjë edhe një herë 
me garantimin e sigurisë. Propaganda intensive me ton kryqtar, duke përdorur 
të gjitha metodat e saj të sprovuara, është në ajër. Këtu, ne nuk mund të 
hyjmë tërësisht në çështjet konkrete që kanë të bëjnë me interesat tona 
specifike, por të lëmë të kuptohet diçka më e përgjithshme, një nga kontradiktat 
e brendshme të nocionit të luftës, që minon themelet e të ashtuquajturit 
'Perëndim”. 

Gabimi teknokratik i të menduarit për “potencialin e luftës” kryesisht për 
sa i përket armëve dhe armatimeve, pajisjeve speciale tekniko-industriale e 
të ngjashme, dhe vlerësimit të njeriut — sipas shprehjes brutale tashmë të 
përhapur në literaturën ushtarake — thjesht si “burime njerëzore” — ka tashmë 
është kritikuar gjerësisht. Cilësia dhe shpirti i njerëzve të cilëve u jepen armët, 
mjetet e ofendimit dhe të shkatërrimit kanë përfaqësuar, ende përfaqësojnë 
dhe do të përfaqësojnë gjithmonë elementin bazë të 'potencialit të luftës”. 
Asnjë mobilizim nuk do të jetë kurrë 'total' nëse nuk mund të krijohen burra, 
shpirti dhe vokacioni i të cilëve janë në lartësinë e sprovave me të cilat duhet të përballen. 

Si janë gjërat, në këtë aspekt, në botën e 'demokracive'2 
Ata tani duan, për të tretën herë në këtë shekull, ta çojnë njerëzimin në luftë 
në emër të 'luftës kundër luftës”. Kjo kërkon që burrat të luftojnë në të njëjtën 
kohë kur lufta si e tillë kritikohet. Kërkon heronj duke shpallur pacifizmin si 
idealin më të lartë. Kërkon luftëtarë, ndërsa “luftëtarin” e ka bërë sinonim për 
sulmuesin dhe kriminelin, pasi e ka reduktuar bazën morale të “luftës së 
drejtë” në atë të një operacioni policor në shkallë të gjerë dhe ka reduktuar 
kuptimin. e shpirtit të luftimit në atë të nevojës për të mbrojtur veten si mjetin 
e fundit. 
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Ideali borgjez 


Le ta shqyrtojmë këtë problem më nga afër. Në çfarë shkaku duhet 
njeriu i 'bllokut perëndimor” të shkojë në luftë dhe të përballet me vdekjen2 Është e qartë 
e pakuptimtë të përgjigjesh në emër të idealit borgjez, me kujdes 
ruajti 'sigurinë' e ekzistencës e cila urren rrezikun, që premton 
që komoditeti maksimal i kafshës njerëzore të jetë lehtësisht i arritshëm për të gjithë. Pak 
do të mashtrohen aq sa ta imagjinojnë këtë, duke sakrifikuar 
vetë, ata mund t'i sigurojnë të gjitha këto për brezat e ardhshëm. Disa do të përpiqen 
për të bërë të tjerët të shkojnë dhe të luftojnë në vend të tyre, duke ofruar si nxitje 
fjalë të bukura për humanizmin, lavdinë dhe patriotizmin. veçmas 
nga kjo, e vetmja gjë për të cilën një njeri në një botë të tillë do të luftojë është e tija 
lëkurën. 

Lëkura e tij është e njëjtë në kuptimin e Gurzio Malaparte1 si këtu: 'Sigurisht, vetëm 
lëkura është e pamohueshme dhe e prekshme. Njeriu nuk lufton më për 
nderin, për lirinë, për drejtësinë. Njeriu lufton për këtë lëkurë të neveritshme. Ju 
as që mund të imagjinohet se çfarë është i aftë njeriu, për çfarë heroizmash dhe familjesh, 
për të shpëtuar lëkurën e tij.' 

Nëse dikush dëshiron një besim besimi nga bota demokratike përtej të gjitha 
pretendimeve të saj, ai përmbahet në këto fjalë. Ata shprehin 
vetëm kredo, duke lënë mënjanë fjalë të thjeshta dhe gënjeshtra, me të cilat mund të 
pajisë shpirtërisht ushtrinë e saj. Kjo do të thotë të nxitosh në kryqëzatën kundër 
Kërcënimi komunist vetëm nga terrori fizik: e terrorit për vete 
lëkurë: për idealin e frikshëm e të lëkundur të Babbitt:2 të sigurisë borgjeze: 
i 'qytetërimit' të kafshës njerëzore të zbutur dhe të standardizuar, 
që ha dhe bashkohet, dhe kufijtë e horizontit të të cilit janë të Lexuesit 
Digest, Hollyyvood dhe stadiumet sportive. 

Kështu, ata që u mungon rrënjësisht heroizmi do të kërkojnë 
zgjoni luftëtarët për 'mbrojtjen e Perëndimit' duke luajtur me kompleksin e ankthit. 
Meqenëse e kanë demoralizuar thellë perëndimin e vërtetë 
shpirti, meqenëse kanë poshtëruar dhe poshtëruar, së pari, bazën e vërtetë të 


1 Gurzio Malaparte (1898-1957) ishte një shkrimtar dhe gazetar italian. Fillimisht një mbështetës i fashistëve, 
ai u kthye kundër fashizmit pasi mbuloi luftën në frontin lindor për gazetat italiane (dokumentuar në librat e 

tij Kaputt dhe Volga Rises në Evropë). Këtu, Evola i referohet romanit të tij të pasluftës për betejat e jetës në 
Itali nën pushtimin aleat, Lëkura (Evanston: Northyvestern University Press, 1997). 


2 Babbitt është një roman i botuar për herë të parë në 1922 nga shkrimtari amerikan Sinclair Levvis (Nevv York: 


Harcourt, Brace 8 Co.). Si rezultat i popullaritetit të tij, termi 'Babbitt' u bë sinonim i konformizmit dhe 
filistinizmit borgjez, që është tema e romanit. 
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shteti, hierarkia dhe solidariteti viril, dhe së dyti, nocionin e luftës dhe të 
luftimit, ata tani duhet të luajnë “atutën” e kryqëzatës antibolshevike. 


Mjaft iluzione Nuk mund 


të mbeten shumë iluzione në lidhje me llojin e 'moralit' që mund ta 
mbështesë këtë përpjekje dhe që asnjë mobilizim industrial me bomba 
atomike, superfortesa fluturuese, luftëtarë supersonikë e kështu me 
radhë, nuk mund ta zëvendësojë. Vetëm me këto “atu” “bota perëndimore 
tani qëndron në pragun e një kataklizme të mundshme të tretë botërore, 
pasi ka thyer dhe fyer gjithçka që kishte mbijetuar nga traditat autentike 
të luftëtarëve të Evropës dhe të Largët. Lindja. 

Në bllokun kundërshtar ka forca që ndërthurin teknologjinë me forcën 
elementare të fanatizmit, të vendosmërisë së errët dhe të egër dhe të 
përbuzjes për jetën individuale që gjendet midis masave, të cilat, qoftë 
përmes traditave të tyre të lashta, qoftë përmes ekzaltimit të ideologjisë 
kolektiviste. , vështirë se e vlerësojnë ekzistencën e tyre. Kjo është batica 
që do të fryhet jo vetëm nga Lindja e Kuqe, por nga e gjithë një Azi e 
kontaminuar dhe e lëshuar. 

Megjithatë, ajo që realisht kërkohet për të mbrojtur 'Perëndimin' 
kundër rritjes së papritur të këtyre forcave barbare dhe elementare është 
forcimi, në një masë ndoshta ende të panjohur për njeriun perëndimor, i 
një vizioni heroik të jetës. Përveç aparatit ushtarako-teknik, bota e 
'perëndimorëve” ka në dispozicion vetëm një substancë të çaluar dhe pa 
formë - dhe kultin e lëkurës, mitin e 'sigurisë' dhe 'luftën kundër luftës” 
dhe idealin. të ekzistencës së gjatë, komode, të garantuar, 'demokratike', 
e cila preferohet ndaj idealit të përmbushjes që mund të kapet vetëm në 
kufijtë midis jetës dhe vdekjes në takimin e thelbit të të jetuarit me 
ekstremin e rrezikut. 

Disa do të kundërshtojnë se pas gjithë asaj që ka kaluar Evropa, ne 
jemi mjaftuar me 'militarizëm”' dhe luftënxitje, dhe 'lufta totale' duhet të 
lihet në të kaluarën dhe të harrohet. Kuptohet, 'militarizmi' mund të lihet 
pas nesh, pasi ai është vetëm një jehonë e degraduar, inferiore e një 
koncepti heroik (dhe jo ekskluzivisht luftarak) dhe të dënosh të gjithë 
heroizmin si 'militarizëm' është një nga mjetet e duhura të propagandës 
'demokratike”. , një leverdi që tani ka filluar t'u kthehet mbrapsht ithtarëve 
të tij. Në çdo rast, për fat të keq ndoshta nuk do të ketë asnjë zgjedhje. 
Do të jetë e vështirë për forcat tashmë në lëvizje të ndalen (në përgjithësi, pavarësisht nga 
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rezultati i çështjes aktuale koreane) dhe do të mbetet vetëm një 
mënyra e veprimit: të hipësh tigrin,3 siç e thotë shprehja hindu. 

Një nga shkrimtarët bashkëkohorë më të vlerësuar në Evropë 
ka shkruar gjëra për luftën moderne të cilat i ka përjetuar tërësisht 
dhe në mënyrë aktive (ai doli vullnetar, u plagos tetëmbëdhjetë herë dhe ishte 
i dha dekoratën më të lartë ushtarake gjermane), vlera e së cilës do të bëhet gjithnjë 
e më e dukshme në kohët në vijim.4 Ai ka thënë se 
njeriu modern, duke krijuar botën e teknologjisë dhe duke e vënë atë në punë, 
ka nënshkruar emrin e tij për një borxh të cilin tani duhet ta paguajë. Teknologjia, 
krijesa e tij, kthehet kundër tij, e redukton në instrumentin e saj dhe e kërcënon me 
shkatërrim. Ky fakt shfaqet më së shumti 
qartë në luftën moderne: lufta totale, elementare, lufta e pamëshirshme me 
vetë materialiteti. Njeriu nuk ka zgjidhje tjetër veçse të përballet me këtë forcë, të japë 
Ai është i përshtatshëm për t'iu përgjigjur kësaj sfide, për të gjetur në vetvete 
përmasa shpirtërore të paparashikuara deri më tani, për t'u zgjuar nga forma heroizmi 
ekstrem, thelbësor, forma të cilat, duke mos u kujdesur asgjë për personin e tij, 
megjithatë realizojnë atë që autori i lartpërmendur e quan. 'absolute 
person” brenda tij, duke justifikuar kështu të gjithë përvojën. 

Nuk ka asgjë tjetër që mund të thuhet. Ndoshta kjo sfidë do të përbëjë anën 
pozitive të lojës për meshkujt veçanërisht të kualifikuar 
ajo lojë duhet pranuar dhe luajtur gjithsesi. Mbizotërimi i pjesës negative, i shkatërrimit 
të pastër, mund të jetë i frikshëm, skëterrë. Por njeriut modern nuk i jepet zgjidhje 
tjetër pasi ai vetë është ai 
autori i vetëm i fatit dhe i aspektit që ai tani po fillon 
Shiko. 

Ky nuk është momenti për t'u ndalur në perspektiva të tilla. Përveç kësaj, çfarë 
kemi thënë se nuk ka të bëjë me asnjë komb në veçanti, madje as me 
Koha e tashme. Ka të bëjë me kohën kur gjërat do të bëhen serioze, 
globalisht, jo thjesht për interesat e botës borgjeze, kapitaliste, 
por për ata burra që dinë dhe, në atë moment, do të jenë ende në gjendje të mblidhen 
së bashku në një bllok të palëkundur. 


8 Një shprehje e përdorur shpesh nga Evola, veçanërisht në librin e tij me të njëjtin emër, për të përshkruar 
problemet me të cilat përballet një individ që përpiqet t'u rezistojë normave dhe vlerave të botës moderne, 
ndërkohë që detyrohet të jetojë në të. 

4 Evola i referohet shkrimtarit gjerman Ernst Junger (1895-1998), dhe konkretisht veprës së tij Der Arbeiter 
(Punëtori) e vitit 1932, e cila nuk është përkthyer në anglisht. 

Megjithatë, shumë nga idetë nga Der Arbeiter përmblidhen në esenë e vetë Junger-it 'Mobilizimi i plotë”, i cili 
është i disponueshëm në anglisht në Richard VVolin (ed.), The Heidegger Controversy (Nevv York: Columbia 
University Press, 1991). 
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